
sur 

Les Noms 

d' Allah 



Par le Frere Ilyas 

(Qu Allah le preserve) 



Le Premier, Le Dernier, L' Apparent et Le Cache 



Le Tres Haut a dit : " II est Le Premier, Le dernier, L' Apparent et Le Cache " (sourate 57, 
verset 3) 

Ces trois Noms benis ont ete expliques par le Prophete d'une maniere claire et globale, lorsqu'il 
a dit en s'adressant a Son Seigneur : "Mon Dieu, Tu est Le Premier, et il n'y a personne avant 
Toi, Tu es Le Dernier, et il n'y a personne apres Toi, Tu es L' Apparent et il n'y a personne au 
dessus de Toi, Tu es Le Cache et il n'y a personne autre que Toi" (Muslim, 4/2048) 

Ce hadith explique chacun de ces noms avec son sublime sens et I'exempte de tout ce qui lui 
est incompatible et contraire. Medite done ces significations majestueuses qui montrent 
comment Le Seigneur Tout Puissant S'est singularise par la perfection absolue et par 
I'encerclement temporel absolu dans Sa Parole : " Le Premier et Le Dernier " et par 
I'encerclement spatial dans Sa parole " L'Apparent et Le Cache ". 

Le premier montre que tout ce qui n'est pas Lui est un accident et quelque chose de cree a 
partir du neant. Ceci doit inspirer a I'etre humain la reconnaissance des faveurs de Son 
Seigneur dans tout bienfait religieux ou temporel, puisque la cause et I'effet proviennent de Lui. 
Le deuxieme montre qu'll est le but et le Soutien Universel dont ont besoin toutes les creatures 
dans toutes leurs demandes. "L'Apparent" montre la grandeur de Ses Attributs et la disparition 
de toute chose devant Sa toute puissance, tandis que "Le Cache" montre Sa connaissance des 
secrets, des consciences, des choses cachees et des choses subfiles de meme qu'il montre la 
perfection de Sa proximite. Le fait qu'll soit Apparent et Cache n'est pas antinomique en soi, car 
hen ne ressemble a Allah dans tous les qualificatifs(l). 



Le Sublime, Le Tres Haut et L'Exalte 



Le Tres Haut a dit "Leur garde ne lui coute aucune peine. Et II est Le Sublime, Le Tres 
Grand" (sourate 2, verset 255) 

II a dit : "Glorifie Le Norn de Ton Seigneur, Le Tres Haut" (sourate 87, verset 1) 

II a dit egalement : " Le Connaisseur de ce qui est cache et de ce qui est apparent. Le 
Grand, L'Exalte " (sourate 1 3, verset 9) 



Ceci prouve que toutes les significations de I'elevation sont attestees a Allah a tout point de 
vue. 



En effet II possede I'elevation de I'essence, car II est au dessus des creatures et sur Le Trone II 
S'est etabli, c'est-a-dire qu'll S'est eleve et a pris de la hauteur. II possede aussi I'elevation de la 
dignite, c'est-a-dire I'elevation de Ses attributs et leur grandeur, dans la mesure ou aucun 
attribut d'etre humain n'est semblable a Ses Attributs. Bien plus, toutes les creatures sont 
incapables de comprendre la nature et la signification d'un seul de Ses Attributs. Le Tres Haut a 
dit : "Alors qu'eux-memes ne Le cement pas de leur science (sourate 20, verset 110) 

Ce faisant on saura qu'il n'y a hen qui Lui est semblable dans Sa description. II possede aussi 
I'elevation de la contrainte, car II est L'Un, Le Contraignant qui a soumis, par Sa Puissance et 
Son elevation, toutes les creatures. Leurs toupets sont entre Ses Mains; Ce qu'll veut qu'il soit, 
sera, sans que personne ne puisse s'y opposer. A contrario, ce qu'll ne veut pas qu'il soit, ne 
sera pas. Meme si toutes les creatures se reunissent pour faire ce qu'll ne veut pas, ils ne le 
pourront pas, et meme si elles se reunissent pour empecher ce qu'll veut, elle ne le pourront 
pas. Cela en vertu de la perfection de Son pouvoir, de I'influence de Sa volonte et du besoin 
des creatures de Lui a tout point de vue. (2) 



(1) "El Haqq El Wadeh El Mubin" p25 et "charh ennuniyya" d'EI Harras (2/67) 

(2) Meme source, page 26, et "Charh Ennuniyya" d'EI Harras (2/68) 



Le Tres Grand 



Le Tres Haut a dit : "Leur garde ne Lui coute aucune peine. Et II est Le Tres Haut, Le Tres 
Grand" (sourate 2, verset 255) 

Allah Le Tres Haut est Tres Grand et II possede tout attribut et sens qui impliquent la grandeur. 
Aucune creature n'est en mesure de faire Son eloge comme il sied a Sa grandeur et personne 
ne peut evaluer Son eloge, car cet eloge est comme I'a voulue, Lui, et au-dessus de ce que Ses 
serviteurs peuvent faire. 

Sache que les significations de la grandeur attestee a Allah Seul sont de deux genres : 

La premiere est qu'll est decrit par tout attribut de perfection, et II possede de cette perfection ce 
qui est le plus parfait, le plus grandiose et le plus abondant. II a ainsi la science qui cerne toute 
chose, le pouvoir agissant, I'orgueil et la puissance. Parmi les signes de Sa puissance est que 



les cieux et la terre sont entre Ses mains a I'image d'un grain de moutarde, comme I'a dit Ibn 
'Abbas radhiAllahu anhu et autres. 

II (Allah) subhanahu wa ta'ala a dit : " Ms n'ont pas estime Allah comme II devait I'etre alors 
qu'au Jour de la resurrection, II fera de la terre entiere une poignee, et les cieux seront 
plies dans Sa (main) droite" (sourate 39, verset 67) 

II a dit aussi : "Allah retient les cieux et la terre pour qu'ils ne s'affaissent pas. Et s'ils 
s'affaissaient, nul autre apres Lui ne pourra les retenir" (sourate 35, verset 41) 

II a dit egalement : " Peu s'en faut que les cieux ne se fendent depuis leur faite " (sourate 
42, verset 5) 

Dans le Sahih, le Prophete, salla Allahu alayhi wa salam a dit : " Allah dit : " L'orgueil est Mon 
manteau et la puissance est Mon voile. Celui qui me dispute, I'un d'eux, Je le chatierai. " (1) 

Allah possede l'orgueil et la grandeur, ces deux attributs que nul ne peut connaitre et evaluer. 

La deuxieme est que parmi les significations de Sa grandeur, est que personne parmi les 
creatures, ne merite d'etre glorifie comme doit I'etre Allah. En effet, Le Tres Haut est en droit 
d'etre glorifie par Ses serviteurs, avec leurs coeurs, leurs langues et leurs organes, et ce en 
faisant des efforts pour Le connaitre, L'aimer, s'humilier devant Lui, se soumettre devant Son 
orgueil, Le craindre faire Son eloge et Lui rendre grace avec tous leurs organes. 
Parmi les signes de Sa glorification, est qu'll doit etre craint comme il sied a Sa majeste. II doit 
etre obei et non desobei, evoque et non oublie, remercie et non nie. Parmi les autres signes de 
Sa glorification, il y a I'exaltation de ce qu'll a interdit ou legifere comme temps, lieux ou oeuvres 
: " Et quiconque exalte les injonctions sacrees d'Allah, s'inspire en effet de la piete des 
coeurs " (sourate 22, verset 32) 

II a dit aussi : " Et quiconque prend en haute consideration les limites sacrees d'Allah cela 
lui sera meilleur aupres de Son Seigneur " (sourate 22, verset 32) 



Parmi les autres marques de Sa glorification, il y a le fait de ne pas s'opposer a rien de ce qu'l 
a cree ou legifere. (2) 



Le Tres Glorieux 



Le Tres Glorieux est Celui qui possede la gloire immense. La gloire, elle, est la grandeur des 
attributs et leur envergure. Chacun de Ses Attributs est immense dans son importance : II est 



ainsi L'Omniscient qui est parfait dans Sa science, Le Tout Misericordieux dont La Misericorde a 
embrasse toute chose, Le Tout Puissant que rien ne met en echec, L'lndulgent qui est parfait 
dans Son indulgence et le Sage qui est parfait dans Sa sagesse. 

II en est ainsi de tous Ses autres Noms et Attributs (3) qui ont atteint le summum de la gloire 
sans qu'il n'y ait en eux de defaut ou d'imperfection (4). Le Tres Haut a dit : " Que La 
Misericorde a" Allah et Ses Benedictions soient sur vous, gens de cette maison! II est 
vraiment digne de louange et de glorification " (sourate 1 1 , verset 73) 



(1) Rapporte par Muslim (4/2023), Abou Dawoud (4/59), Ibn Maja (2/1397) et Ahmad (2/372) 

(2) "EL-Haqq El-Wadeh El-Mubin " pp27, 28 et "Tawdhih El-Maqasid oua Tashih El-Qawa'id Fi 
qacidat El-imam Ibn Al-Qayyim" d'Ahmad Ibn Ibrahim Ibn 'Issa (2/214) 

(3) "El-Haqq El-Wadeh El-Mubin" p37 et "Charh Ennuniyya" d'EI-Harras (2/71) 

(4) Source precedente (2/71 ) 



L'infiniment Grand 



II est (qu'll soit exalte) decrit par les attributs de la gloire, de I'orgueil, de la grandeur et de la 
majeste, Qui demeure plus grand que tout, plus puissant que tout et plus majestueux et plus 
eleve que tout. 

II possede aussi la glorification et la reverence dans les cceurs de Ses bien-aimes et de Ses 
elus. 

Leurs cceurs sont remplis de Sa glorification , de Sa reverence, de la soumission a Lui et de 
I'humiliation devant Son orgueil(1). Le Tres-Haut a dit : « II en est ainsi car lorsqu'Allah etait 
invoque Seul (sans associe), vous ne croyiez pas; et si on Lui donnait des associes, 
alors vous croyiez. Le jugement appartient a Allah, Le Tres-Haut, Le Tres Grand.» 

(traduction approximative du sens du verset 12 de la sourate 40). 



(1) :«Taysir Al-Karim Ar-Rahman Fi Tafsir Kalam Al-Mannane» d'as-Sa'di (5/622). 



L'Ovant (Celui qui entend absolument tout). 



Le Tres-Haut a dit : « Et Allah entend et observe tout » (trad. approximative du sens du verset 
134, s.4) 

Allah lie souvent I'attribut de I'oui'e avec celle de la vue, car aussi bien I'oui'e que la vue cement 
tout ce qui leur est afferent en apparence ou en cachette. Ainsi, L'Oyant est Celui dont I'oui'e 
cerne tout ce qui est audible, de maniere a ce que tout ce qu'il y a dans le monde superieur et 
inferieur, comme voix, II les entend, qu'elles soient secretes ou audibles, comme s'il s'agissait 
d'une seule voix. II ne peut y avoir de confusion de voix chez Lui, et aucune langue ne Lui 
echappe. Que ce soit la proche d'entre elles, la lointaine, la secrete ou la notoire, elles sont 
toutes pareilles pour Lui : « Sont egaux pour Lui, celui parmi vous qui tient secrete sa 
parole, et celui qui la divulgue, celui qui se cache la nuit comme celui qui se montre au 
grand jour. » (trad.approximative du sens du verset 10, sourate 13) 

« Allah a bien entendu la parole de celle qui discutait avec toi a propos de son epoux et 
se plaignait a Allah. Et Allah entendait votre conversation, car Allah est Audient et 
Clairvoyant. » (trad.approximative du sens du verset 1, sourate 58). 

Aicha, radhiAllahu anha a dit : «*Gloire a Celui dont I'ouie a embrasse toutes les voix. La femme 
qui est venu se plaindre au Messager d'Allah, lui parlait a voix basse, et moi qui etait a cote de 
la piece, je n'entendais pas bien ce qu'elle disait. Et Allah a fait descendre : « Allah a bien 
entendu la parole de celle qui discutait avec toi a propos de son epoux » 

Son ouie a Lui (subhanahu wa ta'ala) est de deux sortes : 

- La premiere est Sa perception de toutes les voix audibles, secretes, internes et externes, qu' II 
cerne d'une fagon absolue. 

- La deuxieme est qu' II entend toutes les demandes et invocations des demandeurs, 
invoquants et autres adorateurs, en leur repondant et en les recompensant. II en est ainsi de Sa 
Parole : « Certes, Mon Seigneur entend bien les prieres » (traduction approximative du sens du 
verset 39 sourate 14). 

Et de la parole du fidele dans la priere : «*Allah entend celui qui le loue*», c'est-a-dire qu'll 
I'exauce. 



Le Vovant (Celui qui voit absolument toute chose) 



II est Celui dont la vue cerne tout, dans les contrees de la terre et des cieux, y compris ce qui 
est le plus cache et le plus invisible. 



II voit ainsi le mouvement de la fourmi noire sur la pierre dure, dans la nuit obscure. II voit aussi 
les organes exterieurs et interieurs de cette fourmi de meme que I'ecoulement de la nourriture 
dans ses organes subtils. II voit aussi I'ecoulement des eaux dans les branches des arbres, 
dans leurs racines et dans toutes les herbes, quelle que soit leur diversite, leur insignifiance et 
leur finesse. 

II voit egalement I'aorte dans les veines de la fourmi, de I'abeille et du moustique voire ce qui 
est plus petit encore. Gloire a Celui qui a etonne les intelligences par Sa grandeur, I'abondance 
des dependances de Ses Attributs, la perfection de Sa toute puissance, Sa Bonte, Sa 
Connaissance de I'invisible et du visible, de ce qui est present et absent, et Sa perception de la 
trahison des yeux, du mouvement des paupieres et des changements des coeurs. Le Tres-Haut 
a dit : «Qui te voit quand tu te leves, et (voit) tes gestes parmi ceux qui se prosternent. 
C'est Lui vraiment, I'Audient, I'Omniscient » (traduction approximative du sens des versets 
21 8 a 220, sourate 26). 

« II connait la trahison des yeux, tout comme ce que les poitrines cachent.» (traduction 
approximative du sens du verset 19 de la sourate 40) 

« Allah est temoin de toute chose.» (traduction approximative du sens du verset 9 sourate 
85) 

C'est a dire qu'll est informe et qu'll cerne toute chose par Sa Science, Sa Vue et Son Ou'i'e.(1) 



(1) : «AI Haqq Al-Wadah Al-Mubin» pp34-36 et «Charh Annuniyya» d'AI Harras (2/72). 



[.'Omniscient, Le Tres Instruit 



Le Tres-Haut a dit : « C'est Lui Le Dominateur Supreme sur Ses serviteurs, c'est Lui Le 
Sage, Le Parfaitement Connaisseur. » (trad. Approximative du verset 18, sourate 6). 

II a dit aussi : « Certes, Allah est Omniscient. » (trad. Approximative du verset 75 souraate 8) 

II est L'Omniscient dont la science cerne toute chose : les necessites, les impossibles et les 
possibles. II connait (qu'il soit exalte) Sa noble essence, Ses saints qualificatifs et Ses Sublimes 
Attributs. II s'agit la des necessites dont I'existence est obligatoire, II connait aussi les choses 
impossibles lorsqu'elles deviennent impossibles, et II connait ce qui decoule de leur existence si 
elles existent, comme a dit Le Tres-Haut : « S'il y avait dans le ciel et la terre des divinites 
autres qu'Allah, tous deux seraient certes dans le desordre. » (traduction approximative du 
verset 22 sourate 21) 



II a dlt aussi : « Allah ne S'est point attribue d'enfant et il n'existe point de divinite avec 
Lui, sinon, chaque divinite s'en irait avec ce qu'elle a cree, et certaines seraient 
superieures aux autres. » (traduction approximative du verset 91 sourate 23) 

Cela fait partie de Sa Science des choses impossibles, qu'll connaTt, et de Son information de 
ce qui decoulera de ces choses si elles existaient dans le sens de I'hypothese et de la 
supputation. 

II connaTt egalement les choses possible, c'est-a-dire celles dont I'existence ou I'inexistence 
sont probables, dans la mesure ou Sa Sagesse le permet ou pas. II est L'Omniscient dont la 
science cerne le monde superieur et le monde inferieur; rien n'echappe a Sa Science, ni lieu, ni 
temps. II connaTt aussi I'invisible et le visible, les apparences et les secrets, I'evident et le cache. 
Le Tres-Haut a dit : « Certes, Allah est Omniscient » (traduction approximative du verset 75 
sourate 8) 

Les textes qui parlent du caractere global de la science d'Allah et de la subtilite de ses 
informations, sont nombreux, et on ne peut ni les cerner ni les denombrer. 
Rien ne Lui echappe ne serait-ce du poids d'un atome dans la terre ni dans les cieux, que ce 
soit plus petit ou plus grande que cela. II n'est pas soumis aussi a I'oubli ou a la negligence. 

En outre, si on compare les sciences des hommes, avec leur diversite et leur ampleur, a la 
Science d'Allah, elles se dissiperaient et disparaTtraient. II en est de meme pour leur puissance 
si elle est comparee a la Puissance d'Allah. 

C'est Allah Qui a appris aux hommes ce qu'ils ne savaient pas et Qui leur a donne la puissance 
de faire ce qu'ils ne pouvaient pas faire. 

Et de meme que Sa Science cerne tout le monde superieur et inferieur, avec tout ce qu'il 
compte comme creatures, avec leurs specificites, leurs actes et toutes leurs affaires, II connaTt 
aussi ce qu'il y avait et ce qu'il y aura dans I'avenir infini. 

II connaTt egalement ce qu'aurait ete ce qui n'existe pas, s'il avait existe. II connaTt egalement la 
situation des hommes, depuis qu'll les a crees, apres leur mort et apres leur resurrection. Sa 
Science cerne toutes leurs oeuvres, qu'elles soient bonnes ou mauvaises, ainsi que la 
retribution de ces oeuvres et le detail de tout cela, dans la derniere demeure.(1) 

En conclusion, nous disons qu'Allah est Celui dont La Science cerne les apparences et les 
choses cachees, les secrets et les choses publiquesjes necessites, les choses impossibles et 
les choses possibles, le monde superieur et inferieur, le passe, le present et I'avenir. Rien ne 
Lui echappe, absolument rien. (2) 



(1): Meme source plus exegese de As-Sa'di. (5/621) 

(2): L'exegese de I'erudit Abdar-Rahmane As-Sa'di. (5/621). 



Celui qui est diqne de Louanqe : 

Le Tres-Haut a dit : « O hommes, vous etes les indigents ayant besoin d'Allah, et c'est 
Allah, Lui, qui se dispense de tout et II est Le Digne de Louange » (traduction 
approximative du verset 15 sourate 35) 

Ibn Al-Qayyim, rahimahullah, a dit qu'Allah est digne de louange pour deux raisons : 

La premiere est que toutes les creatures expriment Sa louange. En effet, chaque louange qui 
est apparue de la part des habitants des cieux et de la terre, parmi les premiers et les derniers; 
chaque louange qui apparaitra de leur part dans ce monde et dans I'au-dela et chaque louange 
qui n'apparaitra pas de leur part, mais qu'elles feront par contrainte et determination, en ce bas 
monde et dans I'autre, au gre du changement des temps et des lieux, Allah les merite et II en 
est digne, par diverses voies. Ainsi II est Celui qui a cree Ses creatures, Celui qui pourvoit a leur 
subsistance et qui deverse sur elles les bienfaits apparents et caches, terrestres et spirituels et 
eloigne d'elles les malheurs et les torts. Aussi, tout bienfait qui touche les creatures leur vient 
d'Allah, et Lui Seul eloigne les torts. Par consequent, II merite qu'elles Le louent a tout moment, 
qu'elles fassent Ses eloges et qu'elles Lui rendent grace a tout instant. 

La deuxieme est qu'll est loue pour ce qu'll a comme beaux Noms, Attributs Parfaits et 
Sublimes et descriptions majestueuses et belles. II possede tout attributs de perfection et II 
possede de cet attribut ce qui est plus parfait et plus Sublime. Chacun de Ses Attributs merite la 
plus parfaite des louanges et des eloges. Que dire alors de Tous Ses Saints qualificatifs? II 
possede done la louange pour Son Essence, la louange pour Ses Attributs et la louange pour 
Ses actes, car ceux-ci alternent entre la faveur et la bienfaisance et entre la justice et la 
sagesse pour lesquels II merite la louange. II possede aussi la louange sur Ses creatures, sur 
Sa Loi, sur Ses Jugements determines, sur Ses jugements legaux et sur les regies du jugement 
en ce bas-monde et dans I'autre. Les details de Sa louange ne peuvent etre cernes par les 
intelligences et ne peuvent etre denombres par les plumes. (1) 



(1): «*AI-Haqq Al Wadeh Al-Mubin*» pp. 39-40 et «*charh Al-Qacida Annuniyya*» d'AI-Harras 
(2/75). 



Le Tout Puissant, L'Omnipotent, Le Determinant, Celui qui a pouvoir sur tout, Le Tres 
Fort et Le Tres Ferme : 

Ces Sublimes Noms ont des significations similaires. II est (qu'll soit exalte) Celui dont la force 
est parfaite, dont le pouvoir est Sublime et dont La Puissance est Absolue : «La Puissance 
toute entiere appartient a Allah » (traduction approximative du sens du verset 65 de la 
sourate 10). 



II a dit aussi : «En verite, c'est Ton Seigneur qui est Le Fort, Le Puissant » (traduction 
approximative du sens du verset 66 de la sourate 1 1 ). 

Les trois formes de la puissance sont toutes parfaites en Allah Tout Puissant : 

1/ La puissance de la force dont la signification qui ressort de Ses Noms est Le Tres Fort et Le 
tres Ferme; il s'agit la de Sa Sublime description a qui la puissance des creatures, aussi grande 
soit-elle, ne pourra jamais etre comparee. Le Tres-Haut a dit : «En verite, c'est Allah Qui est 
Le Grand Pourvoyeur, Le Detenteur de la force, L' lnebranlable» (traduction approximative 
du sens du verset 58 de la sourate 51 ). 

II dit aussi : «Et Allah est Omnipotent et Allah est Pardonneur et Tres Misericordieux » 

(traduction approximative du sens du verset 7 de la sourate 60). 

II a dit egalement : « Dis: «ll est capable, Lui, de susciter contre vous, d'en haut, ou de 
dessous vos pieds, un chatiment, ou de vous confondre dans le sectarisme. Et II vous 
fait gouter I'ardeur (au combat) les uns aux autres.» (traduction approximative du sens du 
verset 65 de la sourate 6). 

II a dit aussi : «Allah est certes Puissant en toutes choses!» (traduction approximative du 
sens du verset 45 de la sourate 18). 

Et aussi : «Les pieux seront dans des jardins et parmi des ruisseaux, dans un sejour de 
verite, aupres d'un Souverain Omnipotent. » (traduction approximative du sens des verset 
54-55 de la sourate 54). 

2/ La Puissance de I'impossibilite, en ce sens qu'll est Le Suffisant par Soi, qui n'a besoin de 
personne, et que les gens ne peuvent ni Lui etre utiles ni Lui faire du tort. Bien au contraire, II 
est Celui qui peut nuire (a ceux qui L'offensent), Celui Qui accorde le profit, Celui Qui donne et 
Celui qui empeche. 

3/ La Puissance de la contrainte et de I'assujettissement de toutes les creatures, en ce sens 
que celles-ci sont toutes soumises a Allah, assujetties a Son Pouvoir et dependant de Sa 
Volonte. En effet, les toupets de toutes les creatures sont entre Ses Mains, et aucune d'entre 
elles ne bouge ou n'agit sans Sa Force, Sa Puissance et Sa Permission. Ce qu'Allah veut, aura 
lieu, et ce qu'll ne veut pas, n'aura pas lieu. II n'y a de force et de puissance qu'en Lui. 

Parmi les signes de Sa Puissance et de Son Pouvoir est qu'll a cree les cieux et la terre et ce 
qu'il y a entre eux, en six jours. II a cree aussi les etres , puis II les fait mourir puis II les fait 
ressusciter et c'est a Lui qu'ils retournent : «Votre creation et votre resurrection (a tous) sont 
(aussi faciles a Allah) que s'il s'agissait d'une seule ame.» (traduction approximative du 
sens du verset 28 de la sourate 31 ). 



II a dlt aussi : «Et c'est Lui Qui commence la creation puis la refait, et cela Lui est plus 
facile.» (traduction approximative du sens du verset 27 de la sourate 30). 

Parmi les effets de Sa Puissance est que tu vois la terre morte, puis lorsque la pluie descend 
sur elle, elle s'agite, s'accroTt et produit de la vegetation et des fruits de toutes sortes. 

Parmi les effets de Sa Puissance est le sort qu'll reserva aux nations mecreantes et injustes a 
qui II infligea differents chatiments, sans que leur ruse et leur tromperie, leurs richesses, leurs 
soldats et leurs citadelles n'aient pu les proteger ou leur epargner le chatiment d'Allah lorsqu'il 
survint. 

A plus forte raison, en ces temps-ci, car cette force phenomenale et ces decouvertes 
prodigieuses auxquelles sont arrivees ces nations dependent du vouloir d'Allah et des 
connaissances qu'll leur donna, en leur apprenant ce qu'ils ne savaient pas. Or, parmi les effets 
de La Puissance d'Allah, est que leur force, leur puissance et leurs decouvertes, ne peuvent 
hen leur faire pour repousser les malheurs et le chatiment d'Allah, car le commandement d'Allah 
triomphe toujours et Sa Puissance a assujetti tous les elements du monde superieur et inferieur. 

Ce qui montre aussi la perfection et I'amplitude de Sa Puissance et de Son Pouvoir, est qu'en 
plus du fait qu'll est Le Createur des etres, II est aussi Le Createur de leurs actes, de leur 
obeissance et de leur desobeissance, qui font aussi partie de leurs actes. Ces actes sont 
attribues a Allah par la creation et la determination, et aux etres, par agissements et en droite 
ligne de verite. II n'y a certes aucune contradiction entre ces deux choses, dans la mesure ou 
Allah est Le Createur de leur pouvoir et de leur volonte, comme II est Le Createur des causes et 
des effets. Le Tres-Haut a dit : «C'est Allah Qui vous a crees, vous et ce que vous 
fabriquez.» (traduction approximative du sens du verset 96 de la sourate 37). 

Parmi les effets de Sa Puissance, il y a aussi ce qu'll a rapporte dans Son Livre Saint sur Son 
soutien a Ses bien-aimes, malgre leur petit nombre, a qui II accorde la victoire sur leurs 
ennemis, malgre leur grand nombre et leurs moyens considerables. II a dit (qu'll soit glorifie) : 
«Combien de fois une troupe peu nombreuse a, par la grace d'Allah, vaincu une troupe 
tres nombreuse! » (traduction approximative du sens du verset 249 de la sourate 2). 

Parmi les effets de Sa Puissance et de Sa Misericorde, ce qu'll reserve aux habitants du feu 
comme chatiments et aux elus du Paradis comme felicite, eternels tous les deux, et qui ne 
prennent jamais fin. (1) 

C'est par Sa Puissance qu'll a cree les creatures, c'est par Sa Puissance qu'll les a elaborees, 
c'est par Sa Puissance qu'll les a modelees et ajustees, c'est par Sa Puissance qu'll fait vivre et 
mourir, qu'll ressuscite les hommes pour le Jugement dernier et qu'll recompense le bienfaisant 
pour sa bienfaisance et qu'll chatie le pecheur pour ses peches. C'est par Sa Puissance qu'll fait 
tourner les coeurs et qu'll dispose d'eux comme II veut : «Lorsqu'll veut une chose, II lui dit 
«Sois!» et c'est » (traduction approximative du sens du verset 82 de la sourate 36). (2) 



II a dit (qu'll soit exalte) : «Ou que vous soyez, Allah vous ramenera tous vers Lui, car Allah 
est, certes, Omnipotent^ (traduction approximative du sens du verset 148 de la sourate 2). 



(1): Meme source plus I'exegese d'As-Sa'di (5/624). 
(2): L'exegese d'As-Sa'di (5/624). 



Le Suffisant par Soi : 

Le Tres-Haut a dit : « Et c'est Lui Qui a enrichi et Qui a fait acquerir. » (traduction 
approximative du sens du verset 48, sourate 53). 

II a dit aussi : « 6 hommes, vous etes les indigents, ayant besoin a" Allah, et c'est Allah, 
Lui, Qui se dispense de tout et II est Le Digne de louange. » (traduction approximative du 
sens du verset 15, sourate 35). 

C'est Lui (qu' II soit Exalte) Le Suffisant par Soi, Qui possede la richesse la plus complete et la 
plus absolue, a tout point de vue, en raison de Sa Perfection et de la perfection de Ses Attributs 
qui ne sont entaches d'aucun defaut quel qu'il soit. II ne peut etre en effet que Suffisant par Soi, 
car Sa Suffisance est une necessite de Son essence, de meme qu' II ne peut etre que 
Genereux, Bienfaisant, Misericordieux et Noble. Les creatures, dans leur ensemble, ne peuvent 
se passer de Lui dans aucun cas. En effet, elles dependent de Lui dans leur creation et dans 
leur existence de meme que dans tout ce dont elles ont besoin. Parmi les marques de 
I'abondance de Sa Richesse, est que les reservoirs des cieux et de la terre ainsi que la 
misericorde se trouvent entre Ses Mains, que Sa Generosite a regard de Ses serviteurs se 
poursuit a tout instant et que Sa Main prodigue Ses Bienfaits nuit et jour. 

Parmi les signes de la perfection de Sa Richesse et de Sa Generosite, est qu'll ordonne a Ses 
serviteurs de L'invoquer et leur promet de les exaucer, de repondre a toutes leurs 
preoccupations et de leur accorder Ses Bienfaits qu'ils les Lui demandent ou pas. Parmi les 
marques de la perfection de Sa Suffisance de Soi est que si les creatures se regroupent, de la 
premiere a la derniere, dans un seul endroit, et qu'elles Lui demandent quelque chose, II 
donnera a chacune d'elles ce qu'elle demande, sans que cela ne diminue de Son Royaume le 
poids d'un atome. 

Parmi les autres signes de Sa Suffisance de Soi et de I'abondance de Ses dons, ce qu'll 
deverse sur les habitants de la demeure de Sa generosite, comme bienfaits et faveurs 
ininterrompus, comme aucun ceil n'en a jamais vu, aucun ou'fe n'a jamais entendu et aucun 
coeur n'a jamais imagine. 

Parmi les preuves de Sa Suffisance de Soi, est qu'll n'a pas pris de compagne, d'enfant, 
d'associe ou de protecteur de I'humiliation. II est le Suffisant par Soi Qui est Parfait dans Ses 
qualificatifs et Ses Attributs et qui enrichit toutes Ses creatures. (1) 



En conclusion, nous dirons qu'Allah est Celui Qui possede la richesse complete et absolue a 
tout point de vue. II est Celui Qui enrichit toutes Ses creatures, d'une fagon generale, et Ses 
elus, d'une fagon particuliere, en ce qu'll deverse sur leurs coeurs comme connaissances 
divines et realties spirituelles. (2) 

(1)AI Haqq al Wadel Al Mubin, pp47, 48 et Charh Al Qacida Annuniya d'AI Harras (2/78) 
(2) L'exeges du Cheikh Abder-Rahmane Ibn Nacer Assa'di (5/629) 

Le Sage : 

Le Tres-Haut a dit «*C'est Lui Le Dominateur Supreme sur Ses serviteurs; c'est Lui Le 
Sage, le Parfaitement Connaisseur.*» (traduction approximative du sens du verset 18, 
sou rate 6). 

II est (qu'll soit glorifie) le Sage, Qui est decrit par la perfection de la sagesse et par la perfection 
du pouvoir, parmi les creatures. Le Sage est Celui dont la Science et la Connaissance des 
principes des choses et de leurs fins sont abondantes. II est Grand dans Sa Louange, parfait 
dans Son Pouvoir et immense dans Sa Misericorde. II est Celui qui donne aux choses leur juste 
mesure par rapport a Ses creatures. Aucune question ne peut etre posee sur Sa Sagesse et 
aucune parole ne peut lui adresser une invective. 

Sa Sagesse est de deux sortes : 

La premiere est la sagesse dans Ses Creatures. En effet, II a cree la creation avec verite, avec 
comme but la verite. II a cree toutes les creatures dans le meilleur ordre et les a ajustees dans 
le plus parfait des ajustements. Ensuite, II a donne a chacune d'elles la creation qui lui sied, 
bien plus, II a donne a chaque organe parmi les organes des creatures et a chaque organe 
parmi les organes des animaux, sa creation et son aspect particulier, de fagon a ce qu'on ne 
puisse voir aucun defaut ni imperfection dans Sa creation. Si toutes les intelligences des 
creatures se reunissent, de la premiere a la derniere, pour proposer quelque chose de 
semblable a la creation du Tout Misericordieux ou qui se rapproche de ce qu'll a place dans les 
etres comme precision et bonne disposition, elles ne reussiront pas a le faire. Et ou peuvent- 
elles avoir le pouvoir de faire cela? II suffit aux sages et senses parmi eux de connaitre les 
signes de Sa Sagesse et de decouvrir ce qu'ils recelent comme precision et harmonie. C'est la 
une connaissance qu'on peut avoir en observant Sa Grandeur, la perfection de Ses Attributs et 
la Sagesse avec laquelle II dispose de la creation. Au demeurant, II a mis au defi Ses serviteurs 
de reflechir, d'observer et de mediter pour voir s'ils peuvent trouver dans Sa creation, un defaut 
ou une imperfection. II leur a rappele, avec force, qu'ils ne seront pas en mesure de relever le 
defi, pour la simple raison qu'ils ne pourront hen trouver de defectueux dans Sa creation. 

La deuxieme est Sa Sagesse dans Sa Loi et Ses Preceptes. En effet, II a legifere des Lois, fait 
descendre des Livres et envoye des Messagers afin que les hommes puissent Le connaitre et 
L'adorer. Y-a-t-il une sagesse plus sublime que celle-ci et une faveur plus grande que celle-la? 



Sa Connaissance (qu' II soit Exalte), Son adoration, exclusive, sans que rien ne Lui soit 
associe, quiconque, le devouement a Lui dans les oeuvres de bien de meme que Sa Louange et 
Son eloge, sont les meilleurs dons qu' II ait fait a Ses serviteurs. Ce sont aussi les faveurs les 
plus sublimes, le bonheur le plus complet pour les coeurs et les ames et la cause unique qui 
permet d'atteindre la felicite eternelle et la beatitude infinie. S'il n'y avait dans Ses preceptes et 
Sa Loi que cette sagesse qui est la source des bienfaits et le summum des plaisirs et pour 
laquelle a ete creee la creation et sera justifiee la retribution de meme que le chatiment dans 
I'au-dela, cette sagesse serait suffisante et satisfaisante. 

Cela etant, Sa Loi et sa Religion contiennent tous les bienfaits. En effet, les informations 
qu'elles rapportent, emplissent les cceurs de connaissance, de certitude, de foi et de croyances 
authentiques et les dirigent sur la voie de la rectitude en les revetant de toutes les belles vertus, 
de tous les actes de bien et de maturite. En outre, Ses Ordres et Ses Interdits sont empreints 
de Sagesse extreme, de reforme et de bien-etre dans la religion et la vie. En effet, Allah 
n'ordonne que ce qui est avantageux et n'interdit que ce qui est prejudiciable. 



Parmi les Signes de la sagesse de la legislation islamique est qu'en plus du fait qu'elle est le but 
extreme de la reforme des cceurs, des mceurs et des actes, de meme que de la rectitude, elle 
est aussi le but extreme de la reforme de ce bas monde. En effet, les affaires de ce bas monde 
ne peuvent evoluer dans le bon sens que dans le cadre des principes de la religion veridique 
apportee par Mohammed salla Allahu alayhi wa salam. Ceci est clair et evident pour tout etre 
sense, car lorsque la communaute de Mohammed salla Allahu alayhi wa salam etait attachee a 
cette religion, dans ses principes et ses ramifications, ses orientations et sa guidance, elle etait 
a I'avant garde de la rectitude et de la vertu. A contrario, lorsqu'elle devia de cette voie et qu'elle 
negligea beaucoup de ses orientations et vertus, leur vie devia tout comme devia leur religion. II 
en est ainsi de toutes les autres communautes qui ont atteint un degre eleve de puissance, de 
civilisation et de modernite. Mais dans la mesure ou I'esprit de la religion, sa misericorde et sa 
justice, sont absents de ces communautes, leur prejudice est devenu plus grand que leur 
avantage et leur mal plus repandu que leur bien. En outre, leurs savants, leurs sages et leurs 
politiciens, se trouvent incapables de faire face aux maux qui decoulent de cette deviation de la 
voie de la religion, et ils resteront ainsi tant qu'ils seront loin des preceptes de la religion. 

C'est pour cela que parmi les marques de Sa Sagesse (qu'll soit Exalte) est que ce qui a ete 
apporte par Mohammed salla Allahu alayhi wa salam, comme religion et Coran, demeure le 
plus grand miracle prouvant sa sincerite et la sincerite de ce qu'il a apporte, dans la mesure ou 
cela est admirablement structure et agence et ne peut se realiser qu'a travers lui. 

En substance, Le Sage implique que Ses creatures et Ses Lois soient d'une precision extreme. 
II est Le Sage dans Ses Jugements de predestination, dans Ses Jugements legislatifs et dans 
Ses Jugements remuneratoires. La difference entre les jugements de predestination et les 
jugements legislatifs est que la predestination concerne ce qu'll a cree, congu et determine, car 
ce qu'll veut aura lieu et ce qu'll ne veut pas n'aura pas lieu, alors que les jugements legislatifs 
concernent ce qu'll a legifere. Or, le serviteur soumis au Pouvoir de Son Seigneur ne peut 



echapper aux deux, ou a tout le moins a I'un d'eux. Ainsi, celui qui fait ce qu'Allah aime et ce qui 
Le satisfait, aura reuni en lui les deux jugements. Celui qui fait ce qui est contraire a cela, se 
sera soumis au jugement de predestination, car ce qu'il a fait a lieu par Le Jugement d'Allah et 
Sa determination, mais ne se trouve pas dans le jugement legislatif, en ce sens que celui-ci 
aura neglige ce qu'Allah aime et ce qui Le satisfait. 

Ainsi, le bien, le mal, les actes d'obeissance et de desobeissance, dependent tous du jugement 
de predestination, alors que ce qu'Allah aime de cela depend du jugement legislatif et de ce qui 
y est afferent. Et Allah est Plus Savant.(1) 

(1): «*AI Haqq Al Wadeh Al Mubin*» (pp. 48-54) et «*Charh Annuniyya*» d'AI-Harras (2/80). 

Le Lonqanime : 

Le Tres-Haut a dit : « Et sachez qu'Allah sait ce qu'il y a dans vos ames. Prenez done 
garde a Lui, et sachez aussi qu'Allah est Pardonneur et Plein de mansuetude. » 

(traduction approximative du sens du verset 235, sourate 2). 

Le Longanime est Celui qui deverse sur Ses creatures les faveurs apparentes et cachees, en 
depit de leur desobeissance et de la multiplicity de leurs erreurs. II fait preuve ainsi d'assez de 
clemence pour juger les desobeissants selon leur desobeissance. Bien plus, II leur laisse le 
temps de se repentir et de revenir a Lui.(1) 

II est Celui qui possede la clemence absolue qui englobe les mecreants, les pecheurs et les 
desobeissants, en ce sens qu' II leur laisse le temps necessaire de se repentir, sans les chatier 
aussitot qu'ils commettent leurs peches. En effet, bien que la pratique des peches implique 
comme consequences le chatiment rapide et divers, Sa Clemence implique de donner un repit 
(2), comme II I'a dit (qu' II soit glorifie) : « Et si Allah s'en prenait aux gens pour ce qu'ils 
acquierent, II ne laisserait a la surface (de la terre) aucun etre vivant. Mais II leur donne 
un delai jusqu'a un terme fixe. Puis quand leur terme viendra... (II se saisira d'eux) car 
Allah est Tres Clairvoyant sur Ses serviteurs. » (traduction approximative du sens du verset 
45, sourate 35). 

II a dit aussi : « Si Allah s'en prenait aux gens pour les mefaits, II ne laisserait sur cette 
terre aucun etre vivant. Mais II les renvoie jusqu'a un terme fixe. Puis, quand leur terme 
vient, ils ne peuvent ni le retarder d'une heure ni I'avancer. » (traduction approximative du 
sens du verset 61, sourate 16). 



L'Absoluteur (Al 'Afuww), Le Pardonneur (Al Ghafour) et Le Tout Pardonnant : 

Le Tres Haut a dit : «*Allah est certainement Absoluteur et Pardonneur*» (traduction 
approximative du sens du verset 60, sourate 22). 



II est Celui qui est et qui continuera a etre connu pour Son Indulgence et a etre decrit par Son 
Pardon et Sa Clemence. 

Chacun est dans le besoin de Son Indulgence et de Son Pardon, comme il est dans le besoin 
de Sa Misericorde et de Sa Generosite. 

II a promis le pardon et la clemence a celui qui realise leurs causes. II a dit (1) : «*Et Je suis 
Pardonneur a celui qui se repent, croit, fait bonne ceuvre, puis se met sur le bon 
chemin.*» (traduction approximative du sens du verset 82, sourate 20). 

Le Longanime est Celui qui possede I'lndulgence absolue qui contient tout ce qui provient 
comme peches de Ses serviteurs, surtout s'ils accomplissent ce par quoi ils meritent la 
clemence, comme la demande de pardon, le repentir, la foi et les bonnes oeuvres. En effet, II 
accepte le repentir de Ses serviteurs et efface les peches. II est Clement et aime la clemence; II 
aime que Ses serviteurs oeuvrent pour obtenir les causes qui leur procurent Sa Clemence, en 
ceuvrant par exemple a Le satisfaire et en faisant preuve de bienfaisance a regard de Ses 
creatures. Parmi les signes de Sa Clemence est que, malgre le fait que les peches de Ses 
serviteurs soient nombreux, une fois qu'ils se repentent et reviennent a Lui, II leur pardonne 
tous leurs peches, qu'ils soient mineurs ou majeurs. II a fait en sorte que la conversion a I'lslam 
efface ce qu'il y avait auparavant et que le repentir efface les peches anterieurs. (2) 

Le Tres Haut a dit : «*Dis : «*0 Mes serviteurs qui avez commis des exces a votre propre 
detriment, ne desesperez pas de La Misericorde d'Allah. Car Allah pardonne tous les 
peches. Oui, c'est Lui Le Pardonneur, Le Tres Misericordieux.*» (traduction approximative 
du sens du verset 53, sourate 39). 

Dans le hadith Qudsi, il y est dit : «*Allah dit «*0 fils d'Adam, si tu viens a Moi avec 
I'equivalent de la terre en peches, puis tu me rencontres sans M'associer personne, Je 
t'apporterai I'equivalent de la terre en Pardon.*» (3) 

Le Tres Haut a dit aussi : «*Certes, Le Pardon de Ton Seigneur est Immense*" (traduction 
approximative du sens du verset 32, sourate 53). 

Allah a certes etabli des moyens pour obtenir Son Pardon a travers le repentir, la demande de 
pardon, la foi, les actes de bienfaisance, la bonte envers les creatures d'Allah, le pardon pour 
leurs torts, la force du desir des faveurs d'Allah, la bonne impression d'Allah et autres moyens 
qu'Allah a etablis pour obtenir Son Pardon. (4) 



(1): Exegese d'Assa'di (5/623) et Al Haqq Al Wadeh Al Mubin, p56. 

(2): Charh Al Qacida Annuniyya, d'AI-Harris, (2/86). 

(3): Rapporte par At-Tirmidhi (4/122), et rendu «*convenable*» par Al-Albani dans Sahih Al- 

Djami" (5/548). 

(4): Al Haqq Al Wadeh Al Mubin, pp.73 et 74. 



Celui qui ne cesse d'accueillir le repentir de Ses serviteurs (II me semble qu'il s'agit du Nom 
"At-Tawwab") : 

Le Tres Haut a dit : «*Ne savent-ils pas que c'est Allah qui accueille le repentir de Ses 
serviteurs, et qui recoit les aumones, et qu'Allah est L'Accueillant au repentir et Le 
Misericordieux.*» (traduction approximative du sens du verset 104, sourate 9). 

L'Accueillant au repentir est Celui qui ne cesse d'accepter le repentir de ceux qui se repentent 
et qui ne cesse de pardonner les peches des penitents. En effet, quiconque se repent a Allah 
d'un repentir sincere, Allah accepte son repentir. 

II est Celui qui accepte le repentir des penitents : premierement, par I'assistance qu'll apporte a 
ceux qui veulent se repentir et revenir a Lui, et deuxiemement par le repentir qu'll leur accorde 
apres qu'ils reviennent a Lui, en acceptant leur repentir et en effagant leurs peches. (1) 

De ce fait, Son Pardon pour Son serviteur est de deux sortes : 

La premiere : II place dans le coeur de Son serviteur le desir du repentir et du retour vers Lui. 
Celui-ci entreprend alors de se repentir en accomplissant les trois conditions du repentir, a 
savoir cesser de faire des peches, regretter ses actes et se resoudre a ne plus jamais retourner 
aux peches en faisant en contre partie des actes de bien. 

La deuxieme : II accepte le repentir de Son serviteur en I'agreant et en effagant les peches 
precedents, car le repentir sincere efface ce qui a precede comme peches. (2) 

(1): L'exegese du cheikh Abder-Rahmane Assa'adi (5/623) 
(2): Al Haqq Al Wadeh Al Mubin p74 

Celui qui observe (II me semble que c'est Ar-Raqib) : 

II est Celui qui connait ce que cachent les coeurs et qui observe chaque ame ce qu'elle fait. 

Le Tres-Haut a dit : « Certes, Allah vous observe parfaitement. » (traduction approximative 
du sens du verset 1 , sourate 4). 

Celui qui observe est Celui qui a preserve les creatures et les a fait disposer de la meilleure 
maniere qui soit et de la plus parfaite disposition possible. (1) 



Le Temoin (Ac-Chahid) : 

C'est-a-dire Celui qui a connaissance de toute chose. II entend toutes les voix, qu'elles soient 
secretes ou manifestes. 



II voit tout ce qui existe, qu'il soit subtil ou apparent, petit ou grand. Sa Science a cerne toute 
chose et II est Le Temoin de Ses serviteurs et contre Ses serviteurs de tout ce qu'ils 
connaissent. (2); Le cheikh Abdar- Rah mane Assa'di a dit : « Celui qui observe et Le Temoin 
sont deux synonymes et tous deux indiquent que I'ouTe d'Allah cerne tout ce qui est perceptible, 
que Sa Vue cerne tout ce qui est visible et que Sa Science cerne toutes les informations 
cachees ou manifestes. II est aussi Celui qui observe ce qui se passe dans les cceurs et les 
mouvements de I'ceil, a plus forte raison les actes apparents. Le Tres-Haut dit : « Certes Allah 
vous observe parfaitement. » (traduction approximative du sens du verset 1 , sourate 4). 

II a dit aussi : « Allah est Temoin de toute chose. » (traduction approximative du sens du 
verset 6 sourate 58). 

C'est pour cela, que le fait de se savoir observe par Allah, qui reste la plus sublime des ceuvres 
du coeur, consiste a adorer Allah par Ses Noms de Celui qui observe et de Temoin. En effet, 
lorsque le serviteur est convaincu que ses actes apparents et caches sont connus d'Allah et 
lorsqu'il s'impregne de cela dans tous les aspects de sa vie, il est oblige de se mettre une 
surveillance cachee contre tout ce qu'Allah abhorre comme idees ou obsessions et une 
surveillance apparente contre toute parole ou acte qu'abhorre Allah; Cela etant il pourra adorer 
Allah avec le degre de I' « Ihsan » (la vertu), en adorant Allah comme s'il Le voyait, car meme 
s'il ne Le voyait pas, Allah, Lui le voit. (3) 

Dans la mesure ou Allah observe tout ce qui est subtil et cache, y compris les secrets et les 
intentions, II est Temoin, a plus forte raison, des choses manifestes et apparentes, c'est-a-dire 
les actes qu'on accomplit avec les membres et les organes. (4) 



(1) 
(2) 
(3) 
(4) 



L'exegese d'Assa'di (5/623) 

Meme source (5/628) 

Al Haqq Al Wadih Al Mubin, pp.58-59 

Charh Al Qacida Annuniyya d'AI-Harras (2/88). 



Celui qui garde (Al-Hafiiz) : 

Le Tres Haut a dit : « Mon Seigneur, est Gardien par excellence, sur toute chose. » 

(traduction approximative du sens du verset 57, sourate 11). 

Le Norn de Celui qui garde possede deux sens : 

Le premier est qu'll garde tout ce que Ses serviteurs font comme ceuvres de bien ou de mal, 
actes d'obeissance ou de desobeissance. En effet, Sa Science cerne tous leurs actes, qu'ils 
soient caches ou apparents. Ceci est garde dans « La Tablette Preservee >> (Allawh Al- 
Mahfoudh). En outre, II a charge des Anges « scribes et nobles qui savent ce que vous 
faites. » 



Ce sens de Sa Garde implique qu'Allah cerne de Sa Science toutes les oeuvres des gens, 
qu'elles soient cachees ou apparentes, qu'll les inscrit sur la Tablette Preservee et dans les 
feuillets qui sont entre les mains des Anges, cela implique aussi qu'll connaisse leur quantite, 
leur perfection et leur imperfection, le taux de leur retribution en bien ou en mal puis leur 
remuneration avec Ses faveurs et Sa Justice. 

Le deuxieme sens est qu'll garde Ses serviteurs de tout ce qu'ils abhorrent. Cette sorte de 
garde possede deux aspects : I'un general et I'autre particulier. 

L'aspect general est qu'll garde toutes Ses creatures en leur facilitant ce qui les preserve et 
protege leur structure, afin qu'elles cheminent vers Sa Guidance et vers leur interet, par Son 
orientation et Sa guidance generale au sujet de laquelle II a dit : « Celui qui a donne a chaque 
chose sa propre nature puis I'a dirigee. » (traduction approximative du sens du verset 50, 
sou rate 20). 

C'est-a-dire qu'll a guide toute creature vers ce qu'll lui a determine et prescrit comme 
necessites et besoins, comme la guidance vers la recherche de la nourriture, de la boisson, du 
mariage et autres necessites de la vie. II en est ainsi de leur preservation des torts et des 
malheurs. Ceci est commun certes aux pieux et aux debauches voire meme aux animaux. II est 
Celui Qui preserve les cieux et la terre afin qu'ils ne disparaissent pas et II preserve les 
creatures par Ses faveurs. II a charge des Anges Nobles pour preserver I'etre humain de tout 
tort susceptible de I'atteindre n'etait-ce la preservation d'Allah. 

L'aspect particulier de Sa Preservation est reserve a Ses bien-aimes (Awliyya), en plus du 
premier aspect. C'est ainsi qu'll preserve leur foi de tout ce qui est susceptible de lui porter 
atteinte ou de I'ebranler, comme doutes, seduction ou passions, en les eloignant d'eux et en les 
mettant a I'abri de leurs mefaits. II les protege aussi de leurs ennemis parmi les hommes et les 
djinns, en leur donnant la victoire sur eux et en eloignant d'eux leurs ruses et leurs complots. II 
a dit (qu'll soit Exalte) : «Allah prend la defense de ceux qui croient» (traduction 
approximative du sens du verset 38, sourate 22). 

Ceci englobe tout ce qui est susceptible de leur nuire dans leur religion et dans leur vie profane. 

La protection d'Allah au profit de Son serviteur sera a la mesure de la foi exprimee par ce 

serviteur. II y est dit dans un hadith : «Preserve Allah et II te preservera ».(1) 

C'est-a-dire que le serviteur doit preserver les preceptes d'Allah en les mettant en application et 

preserver Ses interdits en evitant de les faire et respecter Ses Limites en evitant de les 

transgresser. 

Allah le preservera alors dans sa personne, sa religion, ses biens et ses enfants, de meme que 

dans tout ce qu'll lui a donne. (2) 



(1): Rapporte par At-Tirmidhi (4/667) et authentifie par Al-Albani dans «Sahih Al-Djami'» (6/300) 
(2): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, pp.60-61 



Le Doux (Al-Latif) : 

Le Tres Haut a dit : « Allah est Doux envers Ses serviteurs. II attribue (Ses Biens) a qui II 
veut. Et c'est Lui Le Fort, Le Puissant. » (traduction approximative du sens du verset 19, 
sou rate 42) 

II a dit aussi « Les regards ne peuvent L'atteindre, cependant qu'll saisit tous les regards. 
Et II est Le Doux, Le Parfaitement Connaisseur. » (traduction approximative du sens du 
verset 103, sourate 6). 

Le Doux fait partie de Ses Plus Beaux Noms. C'est Celui Qui fait preuve de douceur envers Son 
serviteur dans ses affaires interieures qui lui sont intimement liees et dans les affaires 
exterieures qui ne dependent pas de lui. 

II le dirige done et dirige vers lui tout ce qui est avantageux pour lui sans qu'il ne le sache. C'est 
la un effet de Sa Science, de Sa Generosite et de Sa Misericorde. De ce fait, le Norn Doux 
prend deux sens : 

1 - II est Le Bien Informe dont la science cerne tous les secrets, les choses cachees, les 
trefonds des cceurs et des ames, les dessous des choses et tout ce qui est subtil et fin en toute 
chose. 

2 - Sa Douceur envers Son serviteur et Son bien-aime pour lequel II veut parfaire Sa 
Bienfaisance, I'englober dans Sa Generosite et I'elever vers les hauts degres, en I'assistant 
dans la voie de la facilite et en lui evitant la voie de la difficulte. Mais pour cela, II le soumet aux 
epreuves qu'il reprouve et qui I'accablent, mais qui sont la voie vers son bonheur, tout comme II 
a soumis les Prophetes aux persecutions de leurs peuples et par le jihad dans Sa Voie. N'est- 
ce pas qu'll fit preuve de douceur et de bienveillance envers Yussuf, (sur lui le salut), en 
I'assistant dans les dures epreuves qu'il connut avant de lui faire gagner le bonheur et le salut 
en ce bas monde et dans I'autre? II en fait de meme avec Ses bien-aimes afin qu'ils obtiennent 
ce qu'ils aiment. 

Combien Allah a de Douceur et de Generosite que ne peuvent concevoir les intelligences et 
que ne peuvent imaginer les esprits? Combien le serviteur aspire a une chose de ce bas 
monde, comme un poste, un honneur ou une cause desiree, mais Allah lui evite cela et I'eloigne 
de lui, par Misericorde pour lui afin que cela ne lui cause pas de prejudice dans sa foi. Alors le 
serviteur entre dans une grande tristesse de par son ignorance et de sa meconnaissance de 
son Seigneur. Or, s'il savait ce qu'Allah lui a reserve dans I'invisible et ce qu'll a voulu lui 
reformer en cela, il rendra grace a Allah et Le remerciera pour cela, car Allah est Tres 
Bienveillant, Misericordieux et Doux envers Ses bien aimes. Dans I'invocation attribuee au 
Prophete,salla Allahu alayhi wa salam(1) il est dit : « Mon Dieu, ce que Tu m'accordes de ce 
que j'aime, fais en sorte que ce soit une force dans ce que Tu aimes, et ce que Tu as 



eloigne de moi de ce que j'aime, fais en sorte que ce soit un vide pour moi dans ce que 
Tu aimes. » (2) 



(1): « Al Haqq Al Wadih Al Mubin » pp. 61-62 et voir « Charh Annuniyya » d'AI-Harras (2/91). 
(2): Rapporte par Attirmidhi (5/523) qui Pa rendu convenable. 

Le Tres Proche (Al-Qarib) : 

Le Tres Haut a dit : « De la terre, II vous a crees, et II vous I'a fait peupler (et exploiter). 
Implorez done Son Pardon, puis repentez-vous a Lui. Mon Seigneur est bien proche et II 
repond toujours aux appels. » (traduction approximative du sens du verset 61 , sourate 1 1 ). 

Parmi Ses Noms, il ya Le Tres Proche, et Sa Proximite est de deux sortes : 

1/ Une proximite generale, dans la mesure ou Sa Science cerne toute chose et ou II est plus 
proche de Phomme que sa veine jugulaire. Ceci dans un sens de compagnie generale. 

2/ Une proximite particuliere des invoquants et des adorateurs inspires par Son Amour. C'est 
une proximite qui implique Pamour, le secours, Passistance dans les mouvements et dans 
Pimmobilite, la reponse aux invoquants et Pacceptation des ceuvres des adorateurs. (1) Le Tres 
Haut a dit : « Et quand Mes serviteurs s'interrogent sur Moi... Je suis tout proche; Je 
reponds a I'appel de celui qui Me prie quand il Me prie. » (traduction approximative du sens 
du verset 186, sourate 2). 

Lorsqu'on comprend la proximite dans ce sens general et particulier, il n'y aura aucune 
contradiction entre cette proximite et entre ce qui est etabli comme etant Son existence (qu'll 
soit glorifie) au dessus de Son Trone. Gloire a Celui Qui est eleve dans Sa Proximite et Proche 
dans Son Elevation. (2) 



(1): « Al Haqq Al Wadih Al Mubin » p64 et Charh Annuniyya d'AI-Harras (2/92). 
(2): Charh Annuniyya d'AI Harras (2/92) et « Tawdhih Al-Maqasid » (2/229). 

Celui qui exauce (Al Mudjib) : 

Parmi Ses Plus Beaux Noms, il y a Celui Qui exauce les invocations des invoquants, les 
demandes des demandeurs et Padoration des adorateurs. 

Sa reponse est de deux sortes : 

1/ Une reponse generale a tous ceux qui L'invoquent par une invocation d'adoration ou par une 
invocation de demande. Le Tres-Haut a dit : «Et votre Seigneur dit : «Appelez-Moi, Je vous 
repondrai» (traduction approximative du sens du verset 60, sourate 40). 



L'invocation de la demande est que le serviteur dise : «Mon Dieu, donne-moi ceci!» ou «Mon 
Dieu, eloigne de moi ceci!». Cette forme d'invocation peut emaner aussi bien du pieux que du 
debauche, et Allah I'exaucera a tous ceux qui L'invoquent d'apres la situation qu'elle implique et 
d'apres ce qu'implique Sa Sagesse. Ceci montre La Generosite du Seigneur et la globalisation 
de Sa Bienfaisance envers le pieux et le debauche, mais ne prouve pas, la piete de celui dont 
l'invocation fut exaucee, a moins que sa piete et sa sincerite soient prouvees pour y faire le 
rapprochement avec la reponse a son invocation. II en est ainsi des invocations des Prophetes 
(alayhimou salam) contre et en faveur de leurs peuples et de la reponse favorable et 
instantanee d'Allah. Ceci prouve la veracite de ce qu'ils avaient preche a leurs peuples. Ceci 
prouve aussi la place privilegiee et honorable qu'ils avaient aupres de leur Seigneur. C'est pour 

cela que le Prophete, *§& faisait souvent des invocations dont les musulmans et autres 
voyaient I'exaucement. Cela fait partie des preuves de sa prophetie et des signes de sa 
sincerite. II en est ainsi des informations qu'on rapporte sur l*'exaucement d'Allah des 
invocations de Ses Bien-aimes, car c'est la une preuve de leur distinction par Allah. 

2/ Quant a la reponse particuliere, elle possede de nombreuses causes, notamment l'invocation 
de celui qui se trouve dans un etat d'affliction et de detresse. Allah exaucera son invocation, 
comme II la dit : «*N'est-ce pas Lui qui repond a I'angoisse quand il L'invoque?*» 

(traduction approximative du sens du verset 62, sourate 27). 

La raison a cela est le besoin imperatif de I'assistance d'Allah dans lequel il se trouve, de sa 
desesperance des hommes et I'immensite de La Misericorde d'Allah qui entoure tous les etres 
humains selon leur besoin d'elle. Qu'en est-il alors de celui qui se trouve dans un besoin 
imperatif de cette Misericorde? 

Parmi les causes de I'exaucement, il y a aussi les longs voyages et I'intercession a Allah a 
travers Ses Noms, Ses Attributs et Ses Faveurs, les invocations des malades, des opprimes, 
des jeuneurs, des parents pour leurs enfants ou contre leurs enfants, de meme que dans les 
moments et les situations sacrees (1). II en est ainsi des moments qui succedent aux prieres, le 
point du jour, entre I'appel a la priere et le debut de la priere, lors de la chute de pluies, de 
I'exasperation des malheurs et autres (2). «Mon Seigneur est bien proche et II repond 
toujours (aux appels).» (traduction approximative du sens du verset 61 , sourate 1 1 ). 



(1): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, pp. 65-66 et Charh Annuniyya d'AI-Harras (2/93). 
(2): Charh Annuniyya d'AI-Harras (2/93-94). 

Le Plein d'Amour (Al-Wadud) : 

Le Tres-Haut a dit : «Et implorez le pardon de votre Seigneur et repentez-vous a Lui. Mon 
Seigneur est vraiment Misericordieux et Plein d'Amour.» (traduction approximative du sens 
du verset 90, sourate 11) 



II a dit aussi : «et c'est Lui Le Pardonneur, Le Tout Affectueux» (traduction approximative du 
sens du verset 14, sourate 85). 

Le Plein d'Amour est Celui qui aime et Qui est aime en meme temps. II est Celui Qui temoigne 
de I'Amour pour Ses Prophetes, alayhimou salam, Ses Anges et Ses serviteurs croyants et II 
est Celui qui est aime d'eux plus que toute autre chose. En effet, I'amour d'Allah par Ses elus 
n'egale aucun autre amour, ni dans son fondement, ni dans sa fagon, ni dans ses implications. 
C'est a I'obligation et le devoir que I'amour d'Allah s'enracine dans le coeur avant toute autre 
chose et qu'il prenne le dessus sur tout autre amour. Les autres formes d'amour doivent etre 
des consequences de cet amour. 

L'amour d'Allah constitue I'esprit des oeuvres et toute I'adoration exterieure ou interieure 
s'inspire de lui. L'amour du serviteur pour son Seigneur est une faveur d'Allah et une 
bienfaisance de Sa part. Ce n'est pas quelque chose qui emane de la force ou de la volonte de 
I'homme. C'est Allah Qui aime Son serviteur et qui met l'amour dans son coeur. Ensuite, apres 
que le serviteur aime Allah avec Son Assistance, Allah le recompense avec un autre amour. 
C'est la en verite la bienfaisance pure, dans la mesure ou c'est d'Allah que provient la cause et 
I'effet. Le but de cela n'est pas la contradiction, mais c'est l'amour d'Allah pour les 
reconnaissants parmi Ses serviteurs et pour leur reconnaissance. Certes, I'avantage, dans sa 
totalite, revient au serviteur. Gloire a Celui Qui a mis et etabli l'amour dans les cceurs des 
croyants, avant de le faire croitre et fortifier au point ou il a finit par faire disparaitre tout autre 
amour dans les cceurs de Ses elus. Cet amour les distrait de tous les etres aimes, leur fait 
oublier tous les malheurs, leur rend agreable la fatigue des actes cultuels et leur offre tout ce 
qu'ils veulent comme especes de dons et de prodige (karamat) dont la plus elevee est l'amour 
d'Allah et I'obtention de Sa Satisfaction et de I'intimite de Sa Proximite. 

Ainsi, l'amour du serviteur est preserve par deux amours de la part de son Seigneur; un amour 
qui lui a permis d'aimer son Seigneur et un amour qui lui a succede et qui a fait naitre une grace 
pour son Seigneur en raison d'un amour qui lui a permis de faire partie de Ses elus devoues. 

Parmi les causes les plus importantes qui permettent au serviteur d'obtenir I'Amour de son 
Seigneur, il y a la multiplication de Son evocation et de Ses eloges, la frequence du retour vers 
Lui, la force de la confiance en Lui, le rapprochement de Lui par I'accomplissement des 
obligations et des ceuvres surerogatoires, la concretisation de la sincerite envers Lui par les 
paroles et les actes et I'observance de la Sunna du Prophete, salla Allahu alayhi wa salam, en 
apparence et en secret (1) comme a dit Le Tres-Haut : «Dis : «Si vous aimez vraiment Allah, 
suivez-moi, Allah vous aimera...» (traduction approximative du sens du verset 31 , sourate 3). 



(1) : Al Haqq Al Wadih Al Mubin pp.69-70 et Tawdhih Al-Maqasid (2/230). 
Le Reconnaissant (Ach-Chakir) et Le Tres Reconnaissant (Ach-Chakur) 



Le Tres-Haut a dit : «*Et quiconque fait de son propre gre une bonne oeuvre, alors Allah 
est Reconnaissant, Omniscient.*» (traduction approximative du sens du verset 158, 
so urate 2). 

II a dlt aussi : «*Si vous faites a Allah un pret sincere, II le multipliera pour vous et vous 
pardonnera. Allah cependant est Tres Reconnaissant et lndulgent.*» (traduction 
approximative du sens du verset 17, sourate 64). 

Et aussi : «*Allah est Reconnaissant et Omniscient.*" (traduction approximative du sens du 
verset 147, sourate 4). 

Parmi Ses Beaux Noms, il y a Le Reconnaissant et Le Tres Reconnaissant qui ne rend pas 
vaines les oeuvres de ceux qui oeuvrent pour Sa Noble Face, mais qui les multiplie plusieurs 
fois. En effet, Allah ne fait jamais perdre la recompense de celui qui agit dans le bien. II nous a 



informes dans Son Livre sacre et dans la Sunna de Son Prophete,' 1 ^ qu'll multiplie par dix 
jusqu'a sept cents la bonne action, et ce par reconnaissance pour Ses serviteurs. En effet, celui 
qui agit pour Sa Noble Face, II lui donne plus que le complement et celui qui abandonne une 
chose pour Sa Noble Face, II lui compense cela par ce qui est meilleur. C'est Lui Qui a assiste 
Ses serviteurs pour arriver a gagner Sa Satisfaction puis II a fait preuve de reconnaissance a 
leur egard en leur donnant de Ses Prodiges et Faveurs ce qu'aucun ceil n'a jamais vu, 
qu'aucune ouie n'a jamais entendue et qu'aucun coeur n'a jamais imagine. 

Tout cela n'est pas un droit dont II est tenu, mais c'est Lui qui se L'est impose, par Generosite et 
Noblesse de Sa part. (1 ) 

Certes, il n'y a personne au-dessus de Lui pour Lui imposer quoi que ce soit. II a dit (qu'll soit 
Exalte) : «*ll n'est pas interroge sur ce qu'll fait, mais ce sont eux qui devront rendre 
compte (de leurs actes)*» (traduction approximative du sens du verset 23, sourate 21). 

II n'est pas oblige, en effet, de recompenser I'obeissant comme II n'est pas oblige de chatier le 
desobeissant. Bien au contraire, la recompense pure est Sa Faveur et Sa Bienfaisance et le 
chatiment pur est Sa Justice et Son Jugement. Cependant, II s'est impose ce qu'll a voulu et 
cela est devenu un devoir pour Lui en vertu de Sa Promesse qui ne peut etre manquee comme 
II I'a dit : «*Votre Seigneur S'est present a Lui-Meme La Misericorde. Et quiconque d'entre 
vous a fait un mal par ignorance, et ensuite s'est repenti et s'est reforme...ll est, alors, 
Pardonneur et Misericordieux.*» (traduction approximative du sens du verset 54, sourate 6). 

II a dit aussi : «*Et e'etait Notre devoir de secourir les croyants.*» (traduction approximative 
du sens du verset 47, sourate 30). 

L'opinion des partisans de la Sunna est que les hommes n'ont aucun droit obligatoire sur Allah, 
mais que s'il y a un droit quelconque, c'est Lui qui I'a rendu tel et I'a impose, et c'est pour cela 



qu'aucun acte bati sur sur la sincerite et sur la conformite avec la Sunna du Prophete *§§ ne 
sera perdu chez Lui, car ce sont les deux conditions de validite des ceuvres (2). 

De ce fait, ce qui touche les gens comme faveurs et eloignement des torts est une faveur et un 
bienfait d'Allah. S' II les recompense, ce sera par Sa Faveur et sa Bienfaisance et s' II les chatie, 
ce sera par Sa Justice et Sa Sagesse. Et dans tous les cas, II est Le Loue pour tout ce qu'll fait. 
(3) 



(1) 
(2) 
(3) 



Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p.70 

Charh Annuniyya d'AI-Harras (2/98) et Tawdhih Al Maqasid Wa Tashih Al Qawa'id. (2/231 ) 

Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p.72 



Le Maitre Absolu et Celui Qui n'a besoin de personne pour exister (As-Samad) 

Le Tres-Haut a dit : « Dis : II est Allah, Unique, Allah, Celui Qui n'a besoin de rien pour 
exister. » (traduction approximative du sens des verset 1 et 2, sourate 112). 

Le Prophete, salla Allahu alayhi wa salam, a dit de son cote : « Le Maitre Absolu est Allah Le 
Tres Haut ».(1). 

Le Maitre s'applique au Seigneur, au proprietaire, au noble, au superieur, au genereux, a 
I'indulgent, au president, a I'epoux et a celui qui supporte les torts de ses concitoyens. 

Allah est Le Vrai Maitre Qui tient les toupets des creatures dans Ses Mains, et Qui s'occupe de 
leurs affaires. De ce fait, la souverainete reelle appartient totalement a Allah, tandis que les 
creatures sont toutes Ses esclaves. Cependant, ceci ne contredit pas la souverainete relative 
qui est particuliere a certaines personnes parmi les humains. Mais il reste que la souverainete 
du Createur (qu'll soit exalte) n'est en aucun cas semblable a celle des creatures faibles. (2) 

Celui Qui n'a besoin de personne pour exister est le sens general dans lequel entrent tous les 
commentaires et toutes les explications donnes a ce Norn. II est done le Soutien Universel que 
toutes les creatures sollicitent dans I'avilissement, le besoin et la pauvrete et dont depend le 
monde entier. II est Celui Qui est Parfait dans Sa Science, dans Sa Sagesse, dans Sa Douceur, 
dans Sa Puissance, dans Sa Grandeur, Sa Misericorde et tous Ses Attributs. Celui Qui n'a 
besoin de personne pour exister est Le Parfait dans Ses Attributs et e'est Celui que toutes les 
creatures sollicitent pour tous leurs besoins. (3) 

II est le Maitre Qui est Parfait dans Sa Souverainete, L'Omniscient Qui est Parfait dans Sa 
Science, Le Doux Qui est Parfait sans Sa Douceur, Le Suffisant par Soi qui est Parfait dans Sa 
Suffisance, Le Contraignant Qui est Parfait dans Sa contrainte, Le Noble Qui est Parfait dans 
Sa Noblesse, Le Tout Puissant Qui est Parfait dans Sa Puissance, Le Sage Qui est Parfait dans 
Sa Sagesse. II est Celui Qui est Parfait dans les differentes formes de la noblesse et de la 



souverainete. C'est Allah (qu'll soit glorifie) et cet attribut ne sied qu'a Lui. II n'a pas de 
semblable, et rien ne Lui ressemble. 
Gloire a Allah, L'Unique, Le Contraignant (4) 



(1): Rapporte par Abou Daoud (4/254) et Ahmad (3/241 et 4/25). Voir Fath Al Majid avec le 

commentaire d'AI Arnaout. 

(2): Annihaya Fi Gharib Al Hadith, d'lbn Al Athir (2/418) et voir « Awn Al Ma'boud, Charh Sunan 

Abou Daoud » (13/161) 

(3): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p75 

(4): Charh Annuniyya d'AI Harras, (2/100) et Tawdhih Al Maqasid (2/232) . 

Le Dominateur Supreme (Al Qahir) et Le Tout et Tres Contraignant (Al Qahhar) : 



Le Tres Haut a dit : « Dis : « Allah est Le Create ur de toute chose, et c'est Lui L' Unique, Le 
Tout et Tres Contraignant. » (traduction approximative du sens du verset 16, sourate 13). 

II a dit aussi : « Le jour ou ils comparattront sans que rien en eux ne soit cache a Allah. A 
qui appartient la royaute aujourd'hui? A Allah, L' Unique, Le Tout et Tres Contraignant. » 

(traduction approximative du verset 16, sourate 40). 

Et aussi : « C'est Lui Le Dominateur Supreme sur Ses serviteurs; c'est Lui Le Sage, Le 
Parfaitement Connaisseur. « (traduction approximative du sens du verset 1 8, sourate 6) 

C'est Lui Qui a domine tout ce qui existe, a qui se sont soumises toutes les creatures et a la 
volonte Duquel tous les elements et choses du monde superieur et inferieur dependent. En 
effet, aucun evenement n'a lieu et aucune immobilite ne s'immobilise sans Sa Permission; Ce 
qu' II desire aura lieu, et ce qu' II ne desire pas n'aura pas lieu. Toutes les creatures sont 
pauvres devant Allah et dans I'incapacite. Elles ne possedent pour elles-memes ni le pouvoir de 
donner des avantages, ni celui de faire des torts, ni bien et ni mal. Sa Domination Supreme est 
une implication de sa vie, de Sa Puissance et de Son Pouvoir, car Sa Domination des creatures 
ne s'accomplit que par I'accomplissement de Sa Vie, et par la Force de Sa Puissance et de Son 
Pouvoir sur tout. (1) 

En effet, sans ces trois qualificatifs, il ne s'accomplira pour Lui ni domination, ni pouvoir. (2). 



(1 ): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p.76 
(2): Charh Annuniyya d'AI-Harras (2/101) 

Celui Qui domine et contraint (Al-Mouhaymin Al-Qahhar): 



Le Tres-Haut a dit : « C'est Lui Allah, Nulle divinite autre que Lui, Le Souverain, Le Pur, L' 
Apaisant, Le Rassurant, Le Predominant, Le Tout Puissant, Le Contraignant. » (traduction 
approximative du sens du verset 23, sourate 59). 

Le Nom de Celui qui domine et contraint possede trois sens intrinseques : 

1/ C'est Lui qui reconforte le faible et tout cceur afflige a cause de Lui. II console done I'afflige, 
enrichit le pauvre, facilite les choses a celui qui est dans la difficulty, inspire au malheureux la 
patience et la fermete en lui composant son malheur par une grande recompense s'il supporte 
son epreuve. II console d'une fagon particuliere les cceurs de ceux qui sont soumis a Sa 
Grandeur et a Sa Majeste, et les cceurs de ceux qui L'aiment, en repandant sur eux toutes 
sortes de dons, de connaissances et d'etats spirituels. Les cceurs de ceux qui sont affliges a 
cause de Lui, sont consoles par la proximite de Celui qui est proche, et lorsque I'invoquant dit : 
« Mon Dieu, console-moi! >>, et il veut par la cette consolation dont la realite est I'amelioration de 
I'etat du serviteur et I'eloignement de tous les desagrements de lui. 

2/ Le deuxieme sens est qu'll est Le Dominateur de toute chose, a qui s'est soumise et s'est 
pliee toute chose. 

3/ Le troisieme sens est qu'll est L' Eleve sur toute chose. II est devenu ainsi Celui qui domine 
et contraint, englobant le sens de Tres Bienveillant, de Contraignant et d' Eleve. 

4/ II peut avoir un quatrieme sens, a savoir Celui qui se magnifie de tout defaut ou 
imperfection, de toute ressemblance avec quiconque, de tout egal, de tout oppose ou associe 
dans Ses Particularites et Ses Droits.(1) 



(1 ) : Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p.77 

Celui Qui suffit a Ses creatures (Al Kafi) : 

Le Tres Haut a dit : « Mais Allah suffit pour observer et compter. » (traduction approximative 
du sens du verset 6, sourate 4). 

II a dit aussi : « C'est a Lui qu' appartient le jugement et II est Le plus prompt des juges. » 

(traduction approximative du sens du verset 62, sourate 6). 

Le Nom de Celui qui suffit a Ses creatures possede trois sens : 

1/ II est Celui qui suffit a Ses creatures pour tout ce qui les interesse dans leur religion et leur 
vie profane comme obtention d'avantages et eloignement des torts. 



2/ Celui qui suffit a Ses creatures est, dans un sens particulier, Celui qui suffit a Son serviteur 
pieux et qui met sa confiance en Lui, d'une suffisance particuliere qui lui permet d'ameliorer 
avec, sa religion et sa vie ici-bas. 

3/ Celui qui suffit a Ses creatures est aussi Celui qui tient compte de tous les actes de bien ou 
de mal de Ses serviteurs et qui leur en demandera des comptes. Celui qui aura fait du bien 
trouvera le bien et celui qui aura fait du mal trouvera le mal. Le Tres Haut a dit : « O Prophete, 
Allah et ceux des croyants qui te suivent te suffisent. » (traduction approximative du sens 
du verset 64, sourate 8). 

C'est-a-dire qu' II te suffit et suffit a ceux qui te suivent. Ainsi, la suffisance d'Allah pour Son 
serviteur sera a la mesure de la conformite de ce dernier a la Sunna du Messager d'Allah, en 
apparence et en cachette et de son adoration d'Allah. (1) 



(1 ): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, p.78 
Le Guide (Al Hgdi) : 

Le Tres Haut a dit : «*Mais Ton Seigneur suffit comme Guide et comme Soutien*» 

(traduction approximative du sens du verset 31, sourate 25). 

II a dit aussi : «Mllah guide certes vers le droit chemin ceux qui croient.*» (traduction 
approximative du sens du verset 54, sourate 22). 

Le Guide est Celui qui guide et oriente Ses serviteurs vers tout ce qui est avantageux pour 
eux, qui eloigne d'eux les torts, qui leur enseigne ce qu'ils ne savent pas, qui les dirige vers 
le succes et le salut, qui leur inspire la piete et fait en sorte que leurs cozurs reviennent a 
Lui et se soumettent a Ses Preceptes.(l) 



La guidance est une indication subtile et une orientation d'Allah pour I'homme, et ce de 
quatre f aeons (2) : 



La premiere est une guidance qui concerne tous les etres doues de raison, d' intelligence et 
de cor\r\aissar\ces r\ecessa\res dont toute chose est pourvue, chacune selon ses capacites 
comme a dit Le Tres Haut : «* Notre Seigneur est Celui qui a donne a chaque chose sa 



propre nature puis l'a dirigee*». (traduction approximative du sens du verset 50, sourate 
20). 

La deuxieme est une guidance qu'II a etabli aux hommes, en les appelant par la bouche des 
prophetes et en leur faisant descendre Le Coran et autres Livres. C'est ce a quoi fait 
allusion Sa Parole : «*Nous avons fait de certains d'entre eux des guides qui dirigent 
selon Notre Commandement.*» (traduction approximative du sens du verset 24, sourate 
32). 

Le troisieme est la reussite qu' II reserve a celui qui est bien guide. C'est a ce sens que 
fait allusion Sa Parole : «*Ceux qui se guident, II leur ajoute une guidance*» (traduction 
approximative du sens du verset 17, sourate 47). 

Et Sa Parole : «*Celui qui croit en Allah, Allah guide son coeur*» (traduction 
approximative du sens du verset 11, sourate 64) 

Et Sa Parole : «*Ceux qui ont cru et ont accompli de bonnes oeuvres, leur Seigneur les 
guidera par leur foi*» (traduction approximative du sens du verset 9 sourate 10). 

Et Sa Parole : «*Et quant a ceux qui luttent pour Notre Cause, Nous les guiderons 
certes sur Nos Sentiers*» (traduction approximative du verset 69, sourate 29). 

La quatrieme est la guidance vers le Paradis le jour de la Resurrection. C'est a cela que 
fait allusion Sa Parole : «*II les guidera et ameliorera leur condition (morale)*» 
(traduction approximative du sens du verset 5 sourate 47). 

Et Sa Parole : «*Louange a Allah qui nous a guides a cela*» (traduction approximative du 
sens du verset 43 sourate 7) 



Ces quatre formes de guidance sont disposees en ordre de facon a ce que celui qui n'arrive 
pas a obtenir la premiere ne peut obtenir la seconde. Bien plus, il ne peut meme pas etre 
charge de la responsabilite (taklif ). 



En outre, celui qui n'obtient pas la deuxieme ne peut obtenir la troisieme et la quatrieme. A 
contrario, celui qui obtient la quatrieme, aura obtenu les trois precedences, et celui qui 
obtient la troisieme aura obtenu les deux precedences. Ensuite, cela peut s'inverser, de 
facon a ce que le serviteur peut obtenir la premiere et ne pas obtenir la deuxieme puis la 
troisieme. 

Cela dit, I'homme ne peut guider personne sauf par I 'invocation et I 'orientation des voies, 
en dehors de toutes les autres formes de guidance. Au demeurant, c'est a la deuxieme 
forme de guidance, que fait allusion Sa Parole : «*Et tu guides vers une voie droite*» 
(traduction approximative du sens du verset 52, sourate 42). 

Et Sa Parole : «*Ils guident par Notre commandement*» (traduction approximative du 
sens du verset 73, sourate 21). 

Et Sa Parole : «*Et a chaque peuple un guide*» (traduction approximative du sens du 
verset 7, sourate 13). 

C'est-a-dire un precheur. 



Par contre, c'est a I 'ensemble des formes de guidance, que fait allusion Sa Parole : «*Tu 
ne guides pas celui que tu aimes*» (traduction approximative du sens du verset 56, 
sourate 28). (3) 

II est Celui dont la Parole est Guidance et tous les actes sont une guidance. II est Celui qui 
guide le perplexe egare et le dirige vers \a droite voie, par la clarification, I'enseignement 
et I 'assistance. Ses Paroles avec lesquelles II decrete les choses et dispose les affaires 
sont toutes veridiques, car elles contiennent la sagesse, le bien et la perfection, tandis que 
Ses Paroles legales et religieuses, sont celles qu' II a rapportees dans Ses Livres sacres et 
par la bouche de Ses Messagers, et qui contiennent la verite totale dans les informations 
rapportees et la justice parfaite dans les commandements et les interdictions. En ef fet, il 
n'y a pas plus veridique qu' /Allah ni meilleure Parole que la Sienne : «*Et la Parole de Ton 
Seigneur s'est accomplie en toute verite et equite.*» (traduction approximative du sens du 
verset 115, sourate 6). 



C'est-a-dire en ce qui cor\cerr\e les commandements et les interdictions. C'est la la maniere 
la plus importante et la plus sublime avec laquelle sont guides les gens. Bien plus, il n'y a 
nulle voie vers la droiture en dehors d'elle. 

En effet, celui qui veut atteindre la guidance sans elle, sera egare par Allah et celui qui ne 
se guide pas par elle ne sera pas guide. C'est a travers elle qu'on obtient la rectitude 
scientif ique, qui est la clarification des realites, des principes, des ramifications ainsi que 
les avantages et les epreuves aussi bien de ce bas monde que de la religion. 

A Gravers elle, on obtient aussi la rectitude pratique, car elle purif ie les ames et les coeurs, 
invite aux oeuvres de bien et aux bonnes moeurs, incite a faire tout ce qui est beau et 
deconseille de faire tout ce qui est laid et blamable. 

Celui qui se guide par elle est un etre guide et celui qui ne se guide pas par elle est un 
egare. Apres la mission des Prophetes et la revelation des Livres Saints contenant la 
guidance absolue, Allah n'a pas etabli d'autre argument contre les gens en dehors d'elle. 

Combien a-t-II guide, par Ses Faveurs, d'egare et oriente de perplexe, surtout ceux qui 
s'attachent a Lui et Lui demandent la guidance du trefonds de leurs coeurs en sachan^ qu' 
II est Le Seul a posseder la guidance (4). 

Toute guidance dont Allah a mentionne qu'elle est interdite aux injustes et aux mecreants 
fait partie de la troisieme categorie, a savoir la guidance de I 'assistance et de I 'inspiration 
qui est specif ique aux gens guides et de la quatrieme categorie, a savoir la recompense 
dans I'au dela et I'entree au Paradis, comme a dit Le Tres-Haut : «*Allah ne guide pas les 
gens injustes*» (traduction approximative du sens du verset 7, sourate 61). 

Et Sa Parole : «*Cela, parce qu'ils avaient prefere ce bas-monde sur I'au-dela, et 
Allah ne guide pas les gens mecreants. *» (traduction approximative du sens du verset 
107, sourate 16). 

Et chaque guidance dont Allah a exempte le Prophete salla Allahu alayhi wa salam, et tous 
les hommes, concerne ce qui est specif ique dans les invocations, I 'indication du chemin, 
comme la gratification de la raison, I'assistance dans la voie de la rectitude, et I'entree 
dans le Paradis, comme a dit Le Tres Haut : «*Ce n'est pas a toi qu'incombe leur 
guidance, mais Allah guide qui II veut*» (traduction approximative du sens du verset 
272, sourate 2). 



Nous demandons a /Allah de nous guider vers ce qu'II aime et ce qui Le satisfait, car c'est 
en Lui que se trouve I 'assistance et en qui ont met sa confiance. II n'y a de force et de 
puissance qu'en Allah. (5). 



(1): «*Taysir A\ Karim Ar-Rahmane Fi tafsir Kalam A\ tAar\r\ar\e*» (5/631) 



(2) 
(3) 
(4) 
(5) 



Bada'i AlFawa' id (2/36-38) 

A\ Mufradat Fi Gharib A\ Coran, d'A\ Isphahani, p. 538. 

A\ Haqq al Wadih A\ Mubin, pp.78-79 

A\ Mufradat Fi Gharib A\ Coran d'/\l Ispahani, p. 539 



Le Juqe (Al Hakam) : 



Le Tres Haut a dit : « Patientez done jusqu'a ce qu'Allah juge parmi nous, car II est Le 
Meilleur des Juges » (traduction approximative du sens du verset 87, sourate 7). 

II a dit aussi : « Et la Parole de Ton Seigneur s'est accomplie en toute verite et equite. Nul 
ne peut modifier Ses Paroles. » (traduction approximative du sens du verset 115, sourate 6). 

II a dit egalement : « Certes, Allah commande I'equite et la bienfaisance » (traduction 
approximative du sens du verset 90, sourate 16). 

De son cote, le Prophete, salla Allahu alayhi wa salam a dit : « Allah est Le Juge, et c'est a 
Lui qu'appartient Le Jugement. » (1) 

Allah a aussi dit : « Chercherai-je un autre juge qu'Allah, alors que c'est Lui qui a fait 
descendre vers vous ce Livre bien expose? » (traduction approximative du sens du verset 
114, sourate 6). 

C'est Allah (qu'II soit Glorifie), qui juge entre Ses serviteurs en ce bas monde et dans I'autre, 
avec Sa Justice et Son Equite. II ne lesera personne, meme I'equivalent d'un atome; II ne fera 
supporter a personne les peches d'un autre; II ne retribuera pas une personne plus qu'elle 
n'avait commis comme peches et II donnera a chaque personne son du. II ne laissera personne 
ayant un droit sans lui rendre son droit. II est Le Juste dans Sa Disposition des affaires et dans 
Sa Determination (2). 



II est (qu'll soit exalte) Celui Qui est decrit par la justice dans Ses Actes et Ses Actes sont tous 
inspires par la Justice et I'Equite, et aucun soupgon d'injustice ne les effleure. Ses Actes 
oscillent, tous, entre les Faveurs et la Misericorde, et entre la Justice et la Sagesse, comme 
nous I'avons vu plus haut. Aussi ce qu'll inflige aux negateurs et aux pecheurs comme forme de 
chatiment et d'avilissement en ce bas monde et ce qu'll leur reserve comme chatiment 
douloureux dans I'au-dela, II le fait parce qu'ils meritent cela. En effet, Allah ne chatie que pour 
un peche et II ne le fait qu'apres avoir etabli I'argument contre le coupable. 

Toutes Ses Paroles sont justes, car II n'ordonne que ce qui recele un avantage pur ou 
preponderant et II n'interdit que ce qui recele un tort pur ou preponderant. II en est ainsi de Son 
Jugement entre Ses serviteurs, le Jour ou II tranchera entre eux, de meme que de Sa pesee de 
leurs oeuvres. (3) 

II a dit (qu'll soit exalte) : « Au Jour de la Resurrection, Nous placerons les balances 
exactes. Nulle ame ne sera lesee en rien, fut-ce du poids d'un grain de moutarde que 
Nous ferons venir. Nous suffisons largement pour dresser les comptes. » (traduction 
approximative du sens du verset 47, sourate 21). 

II est aussi Le Juge qui juge avec justice, dans Sa description, dans Ses Actes, dans Ses 
Paroles et dans Ses Jugements avec equite. C'est la le sens de Sa Parole : « Mon Seigneur, 
certes, est sur un droit chemin » (traduction approximative du sens du verset 56, sourate 11). 

Ses Paroles sont Justes et Ses Actes tournent entre la Justice et les Faveurs. lis sont tous des 
Actes senses. De meme, Son Jugement entre Ses serviteurs dans ce qu'ils ont diverge, est un 
Jugement Juste dans lequel il n'y a aucune injustice quelle qu'elle soit. II en est ainsi des 
jugements de retribution, de recompense et de chatiment. (4) 



(1): Rapporte par Abu Dawud (4/279) et Annasa'i (8/228). Voir Fath Al Majid Bi Charh Kitab 
AtTawhid, d'lbn Abdel Wahhab, avec le commentaire de Abdel Qadir Al Arnaout, p.517 
(2): L'exegese de I'erudit AsSa'di. (5/627) 
(3): Charh Annuniyya, d'AI-Harras (2/104) 
(4): Al Haqq Al Wadih Al Mubin, P80 

L'lnfiniment Saint (Al Quddus), Celui Qui n'a pas de defauts (As Salam) : 



Le Tres Haut a dit : « C'est Lui, Allah, Nulle divinite autre que Lui; Le Souverain, 
L'lnfiniment Saint, Celui Qui n'a pas de defauts » (traduction approximative du sens du 
verset 23, sourate 59) 

L'lnfiniment Saint et Celui Qui n'a pas de defauts ont deux sens proches. En effet, L'lnfiniment 
Saint derive de la saintete et signifie qu'Allah est exempt de tout defaut et qu'll possede la 



Majeste et la Grandeur. Quant a Celui qui n'a pas de defauts, il derive de la perfection, et il 
signifie Celui Qui est exempt de toute ressemblance avec une de Ses creatures, des defauts, et 
de tout ce qui contredit Sa perfection. (1) 

II est L'lnfiniment Saint et L'Exalte Qui est Sain de tout defaut, et exempt de toute ressemblance 
avec Ses creatures, de toute imperfection et de tout ce qui contredit Sa Perfection. 

Allah est Purifie et Sanctifie de tout defaut quel qu'il soit, II est Purifie et Sanctifie d'avoir un 
semblable, un egal, un vis-a-vis, un associe ou un oppose, II est purifie et sanctifie d'avoir un 
defaut dans un de Ses Attributs qui sont les attributs les plus parfaits, les plus sublimes et les 
plus immenses. 

Parmi les signes de Sa Purification de cela, il y a I'attestation des Attributs d'Orgueil et de 
Grandeur pour Lui. En effet, la purification est desiree pour autrui et son but est de preserver Sa 
Perfection des mauvaises pensees, a I'exemple des gens de la Jahiliyya, qui avaient de 
mauvaises opinions de Lui, des opinions qui contrastaient avec Sa Majeste. Aussi, lorsque le 
serviteur dit en faisant I'eloge de son Seigneur : « Gloire a Allah >>, « Qu'Allah soit Exalte » ou 
« Allah Le Tres-Haut » ou autres formules, il aura exempte Allah de tout defaut et lui aura 
atteste toute perfection. (2) 



L'imam Ibn Al Qayyim, rahimahullah, a dit au sujet de Celui Qui n'a pas de defauts : «*Allah 
merite ce Norn plus que tout autre Norn, en raison de Sa Purification de n'importe quel defaut 
ou imperfection. II est veritablement Celui Qui n'a pas de defauts a tout point de vue. La 
creature est saine de defauts en sus, alors que Lui (qu'll soit exalte) est sain de defauts et 
d'imperfection dans Son Essence, II est sain de defauts et d'imperfection dans Ses Attributs, II 
est sain de defauts et d'imperfection dans Ses Actes qui sont exempts d'injustice, de mal, 
d'oppression et d'actes insenses. 

II est veritablement Celui Qui n'a pas de defauts, a tout point de vue et pour toute consideration. 
II a su (qu'll soit Glorifie) que Son merite de ce Norn est plus parfait que le merite de tous les 
autres Noms qui lui sont attribues. 

C'est la la realite de la purification dont II a purifie Son Essence et dont I'a Purifie Son 
Messager, salla Allahu alayhi wa salam. II est Celui Qui est Purifie de la compagne et de 
I'enfant, Celui Qui est Purifie du semblable et de I'egal et Celui Qui est Purifie de I'associe. 



C'est pour cela que si tu regardes individuellement chacun de Ses Attributs de perfection, tu 
trouveras que tout Attribut est exempt de ce qui est contraire a Sa Perfection. Par exemple, Sa 
Vie est exempte de la mort, du sommeil et de la somnolence; Son Omnipotence et Sa Toute 
Puissance sont exemptes de la fatigue et de la lassitude; Sa Science est exempte de tout oubli, 
omission ou besoin de reflexion ou de rappel; Sa Volonte est exempte de toute transgression 
de la sagesse ou de I'interet; Sa Parole est exempte de tout mensonge et injustice; bien plus, 
elle est accomplie avec veracite et justice; Sa suffisance est exempte de tout besoin envers 



autrui; bien plus tout ce qui n'est pas Lui a besoin de Lui, car II se suffit de toute chose; Son 
Royaume est exempt de tout contestataire, associe, assistant ou intercesseur sans Sa 
Permission; Sa Divinite est empreinte de tout associe a Lui; bien au contraire, II est Le Dieu en 
dehors duquel il n'y a aucune autre divinite. De meme, Sa Douceur, Son Pardon, Sa Grace et 
Sa Generosite sont exempts de toute faiblesse, necessite, avilissement ou de flatterie comme 
c'est le cas d'autrui. 



Bien au contraire, cela est Sa Pure Generosite, Bienfaisance et Grace. II en est de meme pour 
Son chatiment, sa vengeance, la rigueur de Sa Colere et la rapidite de Sa Punition. lis sont 
exempts de toute injustice, jouissance et cruaute. Bien au contraire, c'est la Sa Pure Sagesse, 
Justice et Equite. Et pour cela II merite d'etre loue et de faire I'objet d'eloges, comme II le merite 
pour Sa Bienfaisance, Sa Recompense et Ses Faveurs. Bien plus, si la recompense remplace 
le chatiment, cela serait contraire a Sa Sagesse et a Sa Toute Puissance. En donnant aux 
criminels ce qu'ils meritent comme chatiment cela fait partie de Sa Justice, de Sa Sagesse et de 
Sa Toute Puissance. II est ainsi exempt de ce qu'imaginent Ses ennemis ignorants comme 
contradiction avec Sa Sagesse. 



Ses Preceptes et Ses Decrets sont aussi exempts de toute vanite, injustice, oppression ou 
contradiction avec la sagesse parfaite. En outre, Ses Lois et Sa Religion sont exemptes de 
toute contradiction, divergence, confusion ou opposition avec les interets des gens, leur 
misericorde et la bienfaisance envers eux. Bien plus, Sa Legislation n'est que Sagesse, 
Misericorde, Interet et Justice. 

II en est ainsi de Ses Dons qui sont exempts de tout desir de compensation ou de besoin pour 
le donateur de meme que Ses Privations qui sont exemptes de toute avarice ou crainte de la 
pauvrete. Bien au contraire, Ses Dons sont de la pure bienfaisance qui n'ont hen a voir avec le 
desir de compensation ou le besoin, et Ses privations sont de la pure justice et sagesse qui 
n'ont hen a voir avec I'avarice et I'incapacite. 



En outre, Son Etablissement et Son Elevation sur Son Trone sont exempts de toute idee qu'll 
ait besoin de quelque chose pour s'etablir; bien au contraire, c'est Le Trone qui a besoin de Lui 
de meme que ceux qui le portent. II est Celui Qui se suffit du Trone, de ceux qui le portent et de 
tout le monde. Son Etablissement et Son Elevation ne souffrent d'aucune contenance ou de 
besoin d'un Trone de meme qu'ils ne souffrent d'aucune idee que quelque chose Le cerne (qu'll 
soit Exalte). Bien au contraire, II existait deja (qu'll soit Glorifie) alors qu'il n'y avait pas de Trone, 
et II n'avait nul besoin de Trone, car II est le Suffisant par soi et Le Digne de Louanges. Son 
Etablissement sur le Trone et Sa Domination de ses creatures sont des implications de Sa 
Souverainete et de Sa Contrainte sans qu'll n'ait besoin de Trone ou d'autre chose. 



Par ailleurs, Sa Descente, chaque nuit, au ciel terrestre est exempte de tout ce qui contredit 
Son Elevation et de tout ce qui contredit Sa Suffisance. Sa Perfection est exempte aussi de tout 



ce que peut imaginer un partisan du depouillement ou de la ressemblance et exempt de I'idee 
qu'll soit sous la domination d'une chose ou entoure d'une chose, Lui Qui est au-dessus de tout 
ce qui peut contredire Sa Perfection. 



En outre, Sa Suffisance, Son Ouie et Sa Vue sont exemptes de tout ce que peut imaginer un 
partisan de la ressemblance ou de ce que peut proferer un partisan du depouillement. De 
meme Sa Protection de Ses Bien-aimes (Awliyya) est exempte de tout avilissement ou besoin 
comme le fait une creature avec une creature. C'est une protection de Misericorde, de Bien, de 
Bienfaisance et de Bonte, comme I'a dit Le Tres-Haut : « Et dis : « louange a Allah Qui ne 
S'est jamais attribue d'enfant, Qui n'a point d'associe en La Royaute et Qui n'a jamais eu 
de protecteur de ('humiliation » » (traduction approximative du sens du verset 111, sourate 
17). 



II n'a pas nie donner Sa Protection a ses Bien-aimes, mais II a nie que cette Protection soit 
inspiree par I'humiliation. 

II en est de meme de Son Amour pour Ses Bien Aimes et Ses Elus qui est exempt des 
accidents de I'amour d'une creature pour une autre creature, lequel est inspire par le besoin, 
I'interet ou la flatterie et exempt de tout ce que disent les partisans du depouillement des 
Attributs. 

II en est ainsi de tout ce qu'll S'est attribue a Son Essence comme Mains et Face; elles sont 
exemptes de tout ce qu'imaginent les partisans de la ressemblance ou du depouillement. 

Medite done comment Son Norn «*Celui Qui n'a pas de defauts » a contenu tout ce dont II 
s'est Purifie (qu'll soit Exalte). Combien ceux qui assimilent ce Norn ignorent ce qu'il contient 
comme secrets et significations ? Et c'est Allah Qui apporte Assistance. (3) 



(1) 
(2) 
(3) 



Charh Annuniyya (2/105) 

Al Haqq Al Wadih Al Mubin, pp. 81 , 82 

Bada'i Al Fawa'id d'ibn Al Qayyim (2/150-152). Edition egyptienne de la bibliotheque du 



Caire. 

Le Charitable (Al Barr) et le Donateur Gracieux (Al Wahhab) : 



Le Tres Haut a dit : «Anterieurement, Nous L'invoquions. C'est Lui, certes, Le Charitable, 
Le Tres Misericordieux*» (traduction approximative du sens du verset 28, sourate 52). 



II a dit aussi : «*Seigneur! Ne fais pas devier nos coeurs apres que Tu nous aies guides; et 
accorde-nous Ta Misericorde. C'est Toi certes, Le Donateur Gracieux*» (traduction 
approximative du sens du verset 8, sourate 3) 

Parmi Ses Noms il y a aussi Le Charitable et le Donateur Gracieux qui a englobe toutes les 
creatures dans Sa Charite; Sa Bienveillance et Sa Generosite. II est le Seigneur des Faveurs, 
Le Bienveillant eternel, et L'Abondant en dons. II est decrit comme etant Le Charitable et I'effet 
de cette description englobe toutes les Faveurs apparentes et cachees. Aucune creature ne 
peut se passer de Sa Bienveillance, le temps d'un clin d'oeil. 



Sa Bienveillance est d'ordre qenerale et particuliere : 



1/ La Bienveillance d'ordre generale est celle qui est mentionnee dans Sa Parole : «*Seigneur, 
Tu etends sur toute chose Ta Misericorde et Ta Science*" (traduction approximative du 
sens du verset 7, sourate 40) 

II a dit aussi : «Et Ma Misericorde embrasse toute chose» (traduction approximative du sens 
du verset 156, sourate 7). 

Et aussi : «*Et tout ce que vous avez comme Bienfait provient d'Allah*» (traduction 
approximative du sens du verset 53, sourate 16). 

Cette bienveillance est commune aux pieux comme aux debauches, aux habitants des cieux 
comme a ceux de la terre, aux gens charges de responsabilites par Allah (mukallafun) et autres. 



2/ La bienveillance d'ordre particulier, concerne la Misericorde et les Faveurs a regard des 
Pieux, comme II a dit : «*Je la prescrirai a ceux qui (Me) craignent, acquittent la Zakat, et 
ont Foi en Nos Signes. Ceux qui suivent le Messager illettre.*» (traduction approximative du 
sens des versets 156-157, sourate 7). 

II a dit aussi : «La Misericorde d'Allah est proche des Bienfaisants» (traduction 
approximative du sens du verset 56, sourate 7) 

En outre, dans I'invocation de Sulayman, il est dit : «*Et fais-moi entrer, par Ta Misericorde, 
parmi Tes serviteurs vertueux.*» (traduction approximative du sens du verset 19, sourate 27). 

Cette Misericorde particuliere que demandent les Prophetes et leurs partisans implique 
I'Assistance dans la Foi, la Science, les oeuvres, la bonne situation en toute chose, la felicite 
eternelle, le salut et le succes. Elle est le but supreme de I'elite des creatures. (1) 



II est decrit aussi par La Generosite, c'est-a-dire I'abondance des Faveurs et de la 
Bienveillance. Sa Generosite aussi est de deux sortes : 

1 : Une generosite absolue qui englobe toutes les creatures qui sont touchees par Ses Faveurs, 
Sa Generosite, et Ses Bienfaits divers. 

2 : Une generosite particuliere qui concerne ceux qui L'invoquent par la lettre ou I'esprit, qu'ils 
soient des pieux ou des debauches, des musulmans et des mecreants. En effet, celui qui 
invoque Allah, II lui exauce son invocation et lui donne ce qu'il demande, car II est Le Charitable 
et Le Donateur Gracieux : « Et tout ce que vous avez comme Bienfait provient d' Allah; Puis 
quand le malheur vous touche, c'est Lui que vous implorez a voix haute*» (traduction 
approximative du sens du verset 53, sourate 16) 

Parmi les marques de Sa Grande Generosite, il y a ce qu'll a reserve a Ses Bien-aimes dans la 
Demeure de la Felicite, ce qu'aucun ceil n'a jamais vu, qu'aucune ouie n'a jamais entendue et 
qu'aucun coeur n'a jamais imagine. (2) 



(1): «*AI Haqq Al Wadih Al Mubin*» pp.82/83 

(2): Meme source, pp.66/67, «*Charh Annuniyya*» (2/94) 

Le Tout Misericordieux, Le Tres Misericordieux, Le Tout Genereux, Le Tres Noble et Le 
Tres Bienveillant : 



Le Tres Haut a dit : « Louange a Allah, Seigneur de I'Univers. Le Tout Misericordieux, Le 
Tres Misericordieux » (traduction approximative du sens des versets 2 et 3, sourate 1). 



II a dit aussi : « Quiconque est reconnaissant, c'est dans son propre interet qu'il le fait, et 
quiconque est ingrat... alors mon Seigneur se suffit a Lui-Meme et II est Genereux » 

(traduction approximative du sens du verset 40, sourate 27). 



II a dit aussi : « Allah vous met en garde a regard de Lui-Meme. Allah est Compatissant 
envers (Ses) serviteurs. » (traduction approximative du sens du verset 30, sourate 3). 



L'erudit AbdarRahmane Ibn Nacer Assa'di (qu'Allah lui accorde Sa Misericorde) a dit : « Le Tout 
Misericordieux, Le Tres Misericordieux, Le Bienfaisant, Le Tout Genereux, Le Tres Liberal, Le 
Tres Bienveillant et Le Donateur Gracieux sont Des Noms qui ont le meme sens, lis indiquent 
tous qu'Allah se caracterise par la misericorde, la bienfaisance, la generosite et la liberalite. lis 
indiquent aussi I'ampleur de Sa Misericorde et de Ses Faveurs dont II englobe toute I'existence 



d'apres ce qu'implique Sa Sagesse, en distinguant les croyants par une grande part de ces 
faveurs. La Tres-Haut a dit : « Et Ma Misericorde embrasse toute chose. Je la prescrirai a 
ceux qui (Me) craignent » (traduction approximative du sens du verset 156, sourate 7). 



Tous les bienfaits et les faveurs sont des effets de Sa Misericorde, de Sa Generosite, et de Sa 
Liberalite, et les biens de ce bas-monde et de I'au-dela sont tous des effets de Sa 
Misericorde. (1) 



Commentant la Parole du Tres-Haut : «*Lis! Ton Seigneur est Le Tres Noble; Qui a 
enseigne par la plume (le Calame), a enseigne a I'homme ce qu'il ne savait pas*» 

(traduction approximative du sens des versets 3 a 5, sourate 96). 



Ibn Taymiyya ecrit : « II S'est nomme et S'est decrit par la generosite en disant qu'll est Le Tout 
Genereux, apres avoir porte a la connaissance de Ses creatures qu'll les a creees afin qu'll leur 
montre que c'est Lui Le Pourvoyeur en faveurs et que c'est Lui Qui les mene vers les buts 
nobles, comme II I'a dit : « Celui Qui a cree et agence harmonieusement, Qui a determine et 
guide » (traduction approximative du sens des versets 2 et 3, sourate 87). 



« Notre Seigneur est Celui Qui a donne a chaque chose sa propre nature puis I'a dirigee » 

(traduction approximative du sens du verset 50, sourate 20). 

« Celui Qui m'a cree, c'est Lui Qui me guide » (traduction approximative du sens du verset 
78, sourate 26). 



La creation implique le debut, et la generosite implique la fin. C'est ainsi qu'll a dit dans la 
sourate de « la Fatiha » : « Le Seigneur de I'Univers » (traduction approximative du sens du 
verset 2, sourate 1). 



L'expression de la generosite englobe toutes les vertus et toutes les formes d'eloge. Elle 
n'indique pas simplement la donation, mais la donation dans son sens le plus large et le propre. 
En effet, la bienfaisance envers autrui est la forme la plus complete de donation, tandis que les 
vertus et la generosite constituent I'abondance du bien et sa facilite. Or, Allah a porte a notre 
connaissance qu'll est Le Tout Genereux, avec la formule de la preference et de sa definition, 
en montrant qu'll est Le seul Tout Genereux. 

S'll avait dit « Ton Seigneur est Tout Genereux », le sens n'aurait pas ete absolu et n'indiquerait 
pas le monopole. Or, II a dit : « Le Tout Genereux », ce qui indique le monopole de la 
generosite. En outre, II n'a pas dit : « Plus Genereux qu'un autre », mais II a generalise le sens 



du Nom pour montrer qu'll est Le Genereux Absolu Qui n'est pas limite dans Sa Generosite. II a 
montre qu'll est caracterise par la perfection de la generosite qui n'a rien au dessus d'elle et qui 
n'a aucun defaut. (2) 



(1): L'exegese de I'erudit Assa'di (5/261) 

(2): «*l_es Fatawa d'lbn Taymiyya*» (16/293-296) 

Celui Qui accorde la victoire : 



Le Tres-Haut a dit : «Dis : Notre Seigneur nous reunira, puis II tranchera entre nous, avec 
la verite, car c'est Lui, Allah, Le Puissant, Le Sage» (traduction approximative du sens du 
verset 26, sourate 34). 

Celui Qui donne la victoire est Le Juge Bienveillant et Genereux. 
C'est Lui Qui tranche et Qui donne la victoire. 

Sa fagon de trancher est de deux sortes : 

1 - La premiere est de trancher par Ses Preceptes religieux et Ses Preceptes remuneratoires. 

2 - La deuxieme est de trancher par Ses Preceptes de predestination. 

Ainsi, Sa fagon de trancher par Ses Preceptes religieux est le fait de legiferer a travers Ses 
Prophetes tout ce dont ont besoin les personnes qu'll a responsabilisees (Mukallafun) afin de 
marcher dans la droite voie. Sa fagon de trancher par Ses Preceptes remuneratoires, est le fait 
de trancher entre Ses Prophetes (paix sur eux) et leurs opposants et negateurs, en honorant les 
Prophetes et leurs disciples et en leur accordant le salut et en avilissant leurs negateurs et en 
les chatiant. II en est ainsi de Sa fagon de trancher le Jour de la Resurrection entre les 
creatures lorsque chacun sera juge pour ses ceuvres. Quant a sa fagon de trancher par Ses 
preceptes de predestination, c'est le fait de predestiner a Ses serviteurs le bien et le mal, les 
avantages et les torts, les dons et les privations. 

Le Tres-Haut a dit : «Ce qu'Allah accorde en misericorde aux gens, il n'est personne a 
pouvoir le retenir. Et ce qu'll retient, il n'est personne a le relacher apres Lui. Et c'est Lui 
Le Puissant, Le Sage» (traduction approximative du sens du verset 2, sourate 35). 

Le Seigneur Tres-Haut est Celui Qui tranche et accorde la victoire, II est L'Omniscient, Qui 
ouvre a Ses serviteurs obeissants les reserves de Sa Generosite et de Sa Liberalite et II ouvre 
pour Ses ennemis ce qui est contraire a cela, et ce en vertu de Ses Faveurs et de Sa Justice. 
(1)- 



(1) : El Haqq El Wadeh El Mubin, p83 et Charh Annuniyya (2/107) 
Celui Qui pourvoit, Celui Qui nourrit : 



Le Tres-Haut a dit : «En verite, c'est Allah Qui est Le Grand Pourvoyeur» (traduction 
approchee du sens du verset 58, sourate 51). 

II a dit aussi : «ll n'y a point de bete sur terre dont la subsistance n'incombe a Allah» 

(traduction approchee du sens du verset 6, sourate 11). 

Le Prophete, paix et benedictions d'Allah sur lui, a dit de son cote : «Allah est Celui Qui fixe 
les prix, Celui Qui retient, Celui Qui donne largement et Celui Qui nourrit» (1) 



Ses Dons en faveur de Ses serviteurs sont de deux categories : I'une generale et I'autre 
particuliere. 

1/ Celle qui est generale est qu'll fait parvenir a toute la creation ce dont elle a besoin dans sa 
vie et dans sa mission sur terre. C'est ainsi qu'll lui a facilite I'obtention de sa subsistance; II a 
fait parvenir a tout organe, petit ou grand, ce dont il a besoin comme ressources. Ceci englobe 
le pieux et le debauche, le musulman et le mecreant, voire tous les etres humains, tous les 
djinns, tous les Anges et tous les animaux. Ceci englobe aussi d'une certaine fagon, tous ceux 
qui sont responsabilises (mukalaffun). En effet, ces ressources peuvent avoir un caractere licite 
qui ne sera pas reproche au serviteur, comme ils peuvent avoir un caractere illicite et etre 
qualifies de ressources et de bienfaits. On dit certes : «Allah a pourvu aux besoins d'untel» que 
ses ressources soient licites ou pas, d'un point de vue absolu. 



2/ Quand aux ressources absolues, elles concernent la deuxieme categorie, c'est-a-dire celle 
qui est particuliere. II s'agit la des ressources utiles dont I'avantage est permanent en ce bas 
monde et dans I'au-dela. Ce sont les ressources qu'on obtient de la part du Prophete, paix et 
benedictions d'Allah sur lui. Elles sont de deux sortes : 

- A : Les ressources du cceur qu'on obtient a travers la science, la Foi et les realties qui leur 
sont attachees. En effet, les coeurs sont dans un grand besoin de connaTtre la Verite, d'aspirer a 
elle, d'adorer Allah et de se soumettre a Lui. C'est par cela que s'accomplit leur richesse et que 
disparait leur pauvrete. 

- B : Les ressources du corps a travers ce qui est licite et ne souffre d'aucun doute. Les 
ressources dont II a distingue les croyants qui Lui demandent cela sont globales pour les deux 
cas. Pour cela, il importe au serviteur, lorsqu'il invoque son Seigneur de pourvoir a sa 
subsistance, de concentrer tout son cceur dans ces deux cas. Le sens de la formule «Mon Dieu 



pourvoit a ma subsistance», veut dire ce qui est bon pour mon cceur comme science, guidance, 
connaissance et Foi globale pour toute bonne oeuvre et comportement vertueux, de meme que 
ce qui est bon pour mon corps comme ressources licites qui ne necessitent aucune peine et ne 
souffrent d'aucun reproche. (2) 



(1): Rapporte par Abou Dawoud (3/272), Attirmidhi (3/596), Ibn Maja (2/741); Ahmad dans le 
Musnad (3/156 et 286) et Addarimi (2/165). 

(2): El Haqq El Wadeh El Mubin, pp 85/86 et Charh Annuniyya (2/108) ainsi que Tawdhih Al 
Maqasid (2/234). 

Le Vivant, Celui Qui subsiste par Lui-Meme 



Le Tres-Haut a dit : «Allah! Point de divinite a part Lui, Le Vivant, Celui Qui subsiste 
par Lui-Meme» (traduction approchee du sens, sourate 2, verset 255). 

II a dit aussi : «Alif, Lam; Mini. Allah! Pas de divinite a part Lui, Le Vivant, Celui Qui 
subsiste par Lui-Meme» (traduction approchee du sens, sourate 3, verset 1 et 2). 

II a dit aussi : «Et les visages s'humilieront devant Le Vivant, Celui Qui subsiste par 
Lui-Meme et malheureux sera celui qui (se presentera devant Lui) charge d'une 
iniquite» (traduction approchee du sens, sourate 20, verset 111). 

II s'agit la des Plus Beaux Noms d'ALlah. 

«Le Vivant, Celui Qui subsiste par Lui-Meme» ont ete reunis par Allah dans une belle 
harmonie, comme ils ont ete reunis dans d'autres versets, en ce sens qu'ils contiennent tous les 
Attributs de la Perfection. En effet, Le Vivant est Celui dont la Vie est Parfaite. Ce faisant, il 
implique tous les Attributs inherents a Allah comme la Science, la Puissance, la Grandeur, la 
Volonte et l'Orgueil, ainsi que d'autres Attributs de l'essence sanctifiee. Celui Qui subsiste par 
Lui-Meme; Lui, represente Celui dont la Suffisance de Soi est parfaite. 

II a deux sens : 

1/ C'est Celui Qui subsiste par Lui-Meme, dont les Attributs sont exaltes et Qui se suffit de toutes 
les creatures. 

2/ Les cieux et la terre ainsi que ce qu'ils contiennent subsistent grace a Lui. En effet, c'est Lui 
Qui les a crees et les a prepares a recevoir tout ce qu'ils contiennent et a subsister autant qu'Il le 
voudra. II se suffit d'eux a tout point de vue; bien plus, ce sont eux qui ont besoin de Lui a tout 
point de vue. Ainsi, Le Vivant, Celui Qui subsiste par Lui-Meme est Celui Qui possede l'Attribut 
de toute perfection, et II est Celui Qui fait tout ce qu'Il veut. (1) 



(l) : El Haqq El Wadeh El Mubin pp. 87, 88 et Charh Annuniyya (2/109) 
La Lumiere des cieux et de la terre (1) 



Le Tres-Haut a dit : «Allah est La Lumiere des cieux et de la terre, Sa Lumiere est 
semblable a une niche ou se trouve une lampe. La lampe est dans un (recipient de) 
cristal et celui-ci ressemble a un astre de grand eclat; son combustible vient d'un 
arbre beni; un olivier ni oriental ni occidental dont l'huile semble eclairer sans 
meme que le feu la touche. Lumiere sur lumiere. Allah guide vers Sa Lumiere qui II 
veut». (traduction approchee du sens du verset 35, sourate 24) 

De son cote, le Prophete, paix et benedictions d'ALlah sur lui, a dit : «Mon Dieu, a Toi la 
louange, Toi la Lumiere des cieux, de la terre et de ce qu'ils contiennent» (2) 

II a dit aussi, paix et benedictions d'ALlah sur lui : «Allah, (qu'Il soit Exalte) ne dort pas et 
il est impossible qu'Il dorme; II abaisse la balance (l'equite) et l'eleve. Les oeuvres 
de la nuit Lui sont exposees avant celles du jour et celles du jour avant celles de la 
nuit. Son Voile est fait de Lumiere; sTl le decouvre, la majeste de Sa Face brulera 
tout ce que Sa Vue atteindra» (3) 



L'erudit Abder-Rahmane Ibn Nacer Assa'di a dit : «Parmi Ses Noms et Ses Attributs, il y a «La 
Lumiere» qui est sa Sublime description. Il est, en effet, Le Doue de Majeste et de Noblesse, de 
meme que Celui Qui possede la Splendeur et la Gloire. S'll enleve le Voile de Sa Noble Face, sa 
Majeste brulera tout ce que Sa Vue atteindra parmi Sa creation. Il est Celui Qui a illumine tous 
les univers, car c'est avec la Lumiere de Sa Face que les tenebres se sont dissipees et que se sont 
illumines le Trone (Arch), le Siege (Kursi), les sept terres et tous les univers. 



Sa Lumiere est de deux sortes : 



1 - Une Lumiere sensible comme c'est le cas avec les univers qui n'ont de lumiere qu'avec Sa 
Lumiere 

2 - Une Lumiere abstraite qui se produit dans les cceurs et les ames et qui resulte de la 
Revelation apportee par Mohammed, paix et benedictions d'ALlah sur lui, dans le Coran et la 
Sunna. En effet, la Science du Livre et de la Sunna ainsi que Taction a la lumiere de leurs 
enseignements illuminent les coeurs, les ouies et les vues. Ce sera une lumiere en ce bas-monde 
et dans l'autre : «Allah guide vers Sa Lumiere qui II veut» (traduction approchee du sens du 
verset 35, sourate 24). 



C'est pour cela qu'Allah S'est decrit comme La Lumiere des cieux et de la terre, de meme que 
Son Livre, Son messager et sa Revelation. 



En outre, Ibn AL Qayyim, qu'ALlah lui fasse misericorde, a mis en garde contre les illusions des 
soufis qui n'arrivent pas a distinguer entre la lumiere des Attributs et entre les lumieres de la Foi 
et des connaissances. En effet, apres avoir adore Allah et approfondi leur adoration sans science 
complete ni evidence, et apres que les lumieres de l'adoration eurent illumine leurs cceurs car les 
actes d'adoration possedent des lumieres dans les cceurs, ils crurent que cette lumiere est celle 
de l'essence sanctifiee. Ce faisant, ils tomberent dans les divagations et les extravagances qui 
sont les effets de cette ignorance, de cet aveuglement et de ce fourvoiement. Quant a ceux qui 
suivent la science, la Foi et 1' evidence, ils arrivent a distinguer entre la lumiere de l'Essence et 
des Attributs et la lumiere creee qu'elle soit sensible ou abstraite et reconnaissent que la lumiere 
des Attributs du Createur fait partie intrinseque de Son Essence et ne peut s'incarner dans une 
creature. Qu'Allah soit au dessus de ce que disent les ignorants. Quant a la lumiere creee, c'est 
celle dont se caracterisent les creatures, selon les raisons et les significations qui leur sont 
attachees. Lorsque la Foi du croyant atteint sa perfection, Allah illuminera son cceur. Ce faisant, 
les realties des choses lui seront devoilees et il obtiendra une capacite de distinguer entre la 
verite et le mensonge. Cette lumiere devient des lors l'essence de la vie de l'homme et sa force de 
motivation dans la Voie du Bien, que ce soit par la connaissance ou les actes. 

A contrario, les doutes et les soupcons qui entachent la science et la certitude s'eloigneront de 
lui, de meme que les passions qui resultent de la negligence et de l'ignorance. Son cceur 
deviendra une lumiere, de meme que ses paroles et ses ceuvres. La lumiere l'entourera de tous 
cotes, tandis que l'incroyant, l'hypocrite, le negateur et le detracteur resteront empetres dans les 
tenebres. Chacun d'eux aura des tenebres selon ce qu'il possede de leur matiere et de leurs 
causes. Et c'est Allah, Seul, Qui guide vers la Voie Droite.» (4) 



(1): Voir «Fatawa d'Ibn Taymiyya» (6/382-396) 

(2): Al Bukhari avec «A1 Fath» (13/464) et (11/116) ainsi que Muslim (1/532) 

(3): Rapporte par Muslim (1/161) 

(4): «A1 Haqq Al Wadeh Al Mubin», pp. 93-95. 

Le Seigneur : 

Le Tres-Haut a dit : «Dis : Chercherais-je un autre Seigneur qu'Allah, alors qu'il est 
Le Seigneur de toute chose?» (traduction approchee du sens du verset 164, sourate 6) 

C'est Lui Qui est le Seigneur de tous Ses serviteurs, par le soin qu'il prend d'eux et par les divers 
bienfaits qu'il leur procure, a plus forte raison Ses elus dont II s'occupe de la purification des 
cceurs, des ames et des mceurs. 



C'est pour cela qu'ils L'invoquent souvent par Ce Noble Nom, car ils Lui demandent cette 
disposition particuliere. 

Allah; 



II est Le Dieu Adore, Celui Qui possede la Divinite et la Seigneurie sur toutes Ses creatures en ce 
qu'Il se caracterise par les Attributs de la Divinite qui sont les Attributs de la perfection. 

Le Souverain, Le Possesseur de toute chose et Le Possesseur du Rovaume : 



Le Tres-Haut a dit : «Que soit Exalte Allah, Le Vrai Souverain! Pas de divinite en 
dehors de Lui, Le Seigneur du Trone Sublime!» (traduction approchee du sens du verset 
116, sourate 23). 

II a dit aussi : «Dans un sejour de verite, aupres d'Un Souverain Omnipotent*. 

(Traduction approchee du sens du verset 55, sourate 54). 

II a dit aussi : «Dis : «0 Allah, Maitre de la Royaute. Tu donnes la royaute a qui Tu 
veux, et Tu arraches la royaute a qui Tu veux; et Tu donnes la puissance a qui Tu 
veux, et Tu humilies qui Tu veux. Le bien est en Ta Main et Tu es Omnipotent*. 

(Traduction approchee du sens du verset 26, sourate 3). 

II est Celui Qui est decrit par lAttribut de la Royaute, c'est-a-dire les Attributs de la Grandeur et 
de l'Orgueil, de la contrainte et de la disposition dont II dispose d'une maniere absolue dans la 
Creation, le Commandement et la Retribution. 

C'est a Lui qu'appartient l'univers superieur et inferieur et ce qu'ils contiennent, tous sont Ses 
esclaves et Ses possessions, et tous dependent de Lui. (1) 

II est Le Vrai Seigneur, Le Vrai Souverain et Le Vrai Dieu. II a cree les creatures par Son Pouvoir 
de Seigneurie, les a soumis par Sa Souverainete et les a rendus esclaves par Sa Divinite. Medite 
done sur cette Majeste et sur cette Grandeur que contiennent ces trois expressions selon la plus 
parfaite organisation et le meilleur des contextes; Le Seigneur des hommes, Le Souverain des 
hommes et Le Dieu des hommes. Ces trois expressions englobent toutes les regies de la Foi et 
impliquent les significations de Ses Plus Beaux Noms. En effet, Le Seigneur est Le Tout 
Puissant, Le Createur, Le Novateur, Le Formateur, Le Vivant, Le Subsistant par Lui-Meme, 
L'Omniscient, L'Entendant, Le Voyant, Le Bienfaisant, Le Donateur Gracieux, Le Tout 
Genereux, Celui Qui donne, Celui Qui empeche, Celui Qui peut nuire, Celui Qui accorde le profit, 
Celui Qui met en avant, Celui Qui met en arriere, Celui Qui egare qui II veut et guide qui II veut, 
Celui Qui rend heureux qui II veut et rend malheureux qui II veut, Celui Qui honore qui II veut et 
avilit qui II veut, et autres significations de Sa Divinite dont II tire ce qu'Il merite comme Beaux 
Noms. 



Quant au Nom de Souverain, II signifie Celui Qui ordonne et Celui Qui interdit, Celui Qui donne 
la puissance et consideration et Celui Qui avilit, Celui Qui dispose des affaires de Ses serviteurs 
comme II l'entend, et Qui les change comme II l'entend. II possede, aussi, comme significations 
de Souverainete ce qu'Il merite comme Beaux Noms, a l'exemple du Tout Puissant, Celui Qui 
domine et contraint, L'Orgueilleux, Le Juge, Le Juste, Celui Qui abaisse, Celui Qui eleve, Celui 
Qui honore, Celui Qui avilit, Le Magnifique, Le Majestueux, L'Infiniment Grand, Celui Qui 
demande des comptes, Le Tres Glorieux, Le Maitre, L'Exalte, Le Possesseur du Royaume, 
L'Equitable, Celui Qui reunit et autres Noms attaches a la Souverainete. 

Quant au Nom Al-Ilah (Le Dieu), II reunit tous les Attributs de la Perfection et tous les 
Qualificatifs de Majeste. Ce Nom englobe tous Les Beaux Noms, et c'est pour cela que la parole 
la plus juste est celle qui dit que le Mot Allah derive du Mot Al-Ilah, comme l'a soutenu Sibawih 
et l'ensemble de ses eleves, sauf ceux qui ont contredit cette these. En effet, Le Nom d' Allah 
regroupe toutes les significations des Beaux Noms et des Attributs Sublimes. 

Cela dit, Ces trois Noms contiennent toutes les significations des Plus Beaux Noms. Aussi, celui 
qui se met sous leur protection est digne d'etre protege, d'etre preserve et mis a l'abri des 
mauvaises suggestions du diable et de ne pas etre soumis a son pouvoir (2). 

Et s'll est notre Seul Seigneur, Souverain et Dieu, il n'y a pour nous nulle autre protection en cas 
de malheur, autre que Lui, de meme que nous n'avons d'autre refuge, contre Lui, qu'en Lui et 
que nous n'avons que Lui a adorer. Aussi, personne, en dehors de Lui, ne doit etre invoque, 
craint, prie, aime. On ne doit jamais s'avilir a quelqu'un en dehors de Lui, se soumettre a lui ou 
mettre sa confiance en lui. En effet, celui que tu pries, que tu crains, que tu invoques et en qui tu 
mets ta confiance, est soit celui qui t'eduque et dispose de tes affaires, a savoir ton Seigneur, en 
dehors duquel il n'y a aucun autre seigneur, soit, tu es reellement Son esclave et tu depends de 
Lui, Lui qui est Le Veritable Seigneur des hommes et tous sont Ses esclaves et Ses serviteurs. 
Soit aussi, Il est ton objet d'adoration et ton Dieu dont tu ne peux te passer le temps d'un clin 
d'ceil voire que ton besoin de Lui est plus grand que ton besoin de ta vie et de ton ame. Il est le 
Dieu Veritable, Le Dieu des hommes, en dehors duquel ils n'ont pas d'autre dieu. Aussi, ceux 
dont II est Le Seigneur, Le Souverain et Le Dieu, sont plus dignes de ne pas se mettre sous la 
protection d'un autre que Lui, de ne pas demander l'assistance d'un autre que Lui et de ne pas se 
refugier dans le refuge d'un autre que Lui. Il est Celui Qui leur suffit, Qui les assiste, Qui les 
prend sous Sa Protection, et Qui dispose de toutes leurs affaires par Sa Seigneurie, Sa 
Souverainete et Sa Divinite sur eux. 

Comment done le serviteur ne se dirige-t-il pas, lors de la survenue de malheurs, vers son 
Seigneur, son Souverain et son Dieu? (3) 



(1): L'exegese d'AbdarRahmane Assa'di (5/620) 
(2): Bada'i Ak Fawa'id, d'Ibn Al Qayyim (2/249) 
(3): Meme source (2/248) 



L'Un, L'Unique 



Le Tres-Haut a dit : «Dis : II est Allah, Unique» (traduction approchee du sens du verset 1, 
sourate 112). 

II a dit aussi : «Dis : Allah est Le Createur de toute chose, et c'est Lui L'Unique; Le 
Dominateur Supreme. » (traduction approchee du sens du verset 16, sourate 13). 

II est Celui Qui S'est unifie avec toutes les perfections de sorte a ce que personne ne Lui est 
associe dans ces Perfections. 

De ce fait, rhomme est oblige d'attester Son Unicite, par engagement, paroles et actes, en 
reconnaissant Sa Perfection Absolue et Sa Distinction par l'Unicite en Le distinguant avec les 
diverses sortes d'adoration. (1) 

LUn signifie Celui Qui S'est distingue par toute perfection, majeste, gloire, beaute, louange, 
sagesse, misericorde et autres Attributs de Perfection. 

II n'a, dans ces Attributs, ni egal, ni semblable, ni equivalent, a tout point de vue. II est LUn 
dans Sa Vie et Sa Subsistance par Lui-Meme, dans Sa Science et Son Pouvoir, dans Sa Grandeur 
et Sa Majeste, dans Sa Beaute et Sa Louange; dans Sa Sagesse et Sa Misericorde de meme que 
dans d' autres Attributs, II est decrit par la plus parfaite des Perfections, a l'aide de chacun de Ses 
Attributs. 

Parmi les signes de Son Unicite et de Sa distinction par Ce Nom, il y a le fait qu'Il est Celui Qui 
n'a besoin de rien pour exister, c'est-a-dire Le Seigneur Parfait et Le Maitre Supreme Qui n'a 
laisse aucun Attribut de Perfection sans qu'Il n'en soit decrit par Sa Perfection de fa^on a ce que 
les creatures ne puissent embrasser certains d'entre eux par leurs cceurs et exprimer leur realite 
par leurs langues. (2) 



(1): Lexegese de l'erudit AbdarRahmane Ibn Nacer Assa'di (5/620) 

(2): Bahdjat Qulub Al Abrar Wa Qurrat Uyun Al Akhyar Fi Charh Djawami Al Akbar, p.291, de 

Cheikh AbdarRahmane Assa'di. 



